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वस्तुतः उन्तीसवीं शती में जो जागरण काल आरम्भ हुआ, उसमें हिन्दी 
के प्रचार-प्रसार के लिए पत्र-पत्रिकाओं का अ्रकाशन, स्वतन्त्रता, समाज, 
संस्कृति आदि की ओरघ्यान आकपित करने का प्रयत्त आदि कुछ ऐसे कारण 
उत्पन्न हो गए, जिनसे गद्य के विकास को वल मिला और वृह॒द्‌ ग्रंथों के स्थान 
में लघु और संक्षिप्त नित्नन्ध विधा का प्रयोग अधिकाधिक होने लगा । 

परिणामतः निबन्धों को विचारात्मक, भावात्मक, वर्णनात्मक, विव- 
रणात्मक जैसी कोटियों में विभाजित करने की परम्परा घल पड़ी मौर माज 
तो उन विभाजनों का लेखा-जोखा भी कठिन है । 

मेरे विचार भें इन विभाजनो के बीच मे कोई कठिन रेखा नही होती, 
क्योकि प्रायः एक दूसरे मे अनुस्यूत हो जाते हैं । इसके अतिरिक्त शैली में थदि 
लेखक का व्यक्तित्व आ जाता है तो उसकी अनेक प्रवृत्तियों को भी न्यूना- 
धिक स्थान मिल जाना स्वाभाविक है । वह भाव को किसी एक कटठघरे में 
बन्द कर या विचार को किसी दूसरे में रखकर ती लिखता नही | श्रृंखलित 
करने या निबन्धित करने का प्रयत्न करता अवश्य है। परन्तु व्यक्ति की 
मानतिक वृत्तियों का सम्मिलित परिणाम ही तो उसके व्यवितत्व का संग- 
ठन होता है और लेखन के समय उसकी सभी वृत्तियां सजग रहती हैं। 

अपने निबन्धो के सम्बन्ध मे क्या कहू । उनके सम्बन्ध में तो दूसरे 
ही बता सकते हैं। कविता लिखने से गद्य लिखना अवश्य ही कठिन 
'रहा होगा, अन्यथा “गधं कवीनां निकपं वदन्ति” न कहा जाता। यह 
कदाचित्‌ सत्य भी है। भाव को उसकी तीत्रता के साथ किसी चरम 
बिन्दु पर पकडने की आवश्यकता मही रहती, क्योकि बह अपनी 
अभिव्यवित का भार्ग स्वयं खोज लेता है। परन्तु विचार का ऐसा कोई 
चरम बिन्दु न होने के कारण समय के प्रवाह में बहते हुए बिचारों के 
बिखराव के सयोजन की आवश्यकता रहेगी ही। इसके मतिरिक्त भाव 
की आवृत्ति या अनुकरण अपनी इच्छानुसार सम्भव नही है, किन्तु विचार 
अनेक बार प्रत्यावतित होवे और अनूदित होने की क्षमता रखता है। भाव 
के सम्बन्ध में तक॑ नही दिया जा सकता, परस्तु विचार को तक से प्रमाणित 
किया जा सकता है । 


माध पंचमी महादेवी वर्मा 
सं० वि० 2040 ध 


॥। 


0 9 60० न्‍चय ७ ० + (५ कफ कल 


विषय-सूची 


* मातृभूमि देवोभव 

- संस्कृति का प्रश्न 

*» भारतीय सस्कृति की पृष्ठभूमि 

» भानव-विकास--परंपरा के संदर्भ में 
« संस्कृति और प्राकृतिक परिवेश 

» भारतीय संस्कृति और शासन 

» भाषा का प्रश्न 


- शिक्षा का उद्देश्य 


* भारतीय संस्कृति और नारी 


» संस्कार और संस्कृति 


8 
24 
39 
44 
हैः 
57 
65 
74 
84 


मातृभूमि देवोभव | 


हमारा अत्यन्त प्राचीन देश है ओर हमारी संस्कृति भी अत्यन्त प्राचीन है। 
प्राचीन सस्कृति वाले देशों के सामने समस्याएं कुछ दूसरी हुआ करती हैं। 
जिनकी सभ्यता कुछ ही युगो की है, कुछ ही वर्षों की है, नवीन है, उनके 
थास बहुत कुछ खाने बदलमे को नही है और खाने बदलने से उनकी कुछ 
हानि भी नही होती । किन्तु जहा प्राचीन संस्कृति होती है वहा जीवन के 
कुछ मानवीय मूल्य होते हैं, कुछ परीक्षित मूल्य होते हैं और हर नये युग में 
उनकी नई परीक्षा करनी पडती है, और फिर प्रयोग में उनको तपाना पडता 
है, देखना पड़ता है कि आज के युग में वे कहा ठहरते है। इस प्रकार इतने 
विशाल देश ने इतने युगो के उपरात जिन मानवीय मूल्यो की स्थापना कर 
उनकी परीक्षा की, उनका प्रयोग किया, उनको लेकर ही आप क्रिसी कर्म 
के क्षेत्र मे जा सकते हैं । उन्हें एकाएक बदला नही जा सकता । 
आज का कर्मक्षेत्र कठिन है, विविध है, निश्चित नही है| हमारा वर्त॑- 
आन समाज जाति-उपजाति, समता-विपमता मे विभाजित है। हमारा धर्म 
अंधविश्वास से ग्रमित है। हमारी राजनीति स्वार्थ में विभाजित है। हम 
केबल विभाजित ही विभाजित हैं। तव भी यह मैं विश्दास करती हू किसी 
युग का सबसे बड़ा निर्माण उसका विद्यार्थी है। किसी युग का सबसे बड़ा 
बसन्‍्त उसका ततारुण्य है, उसकी नई पीढ़ी है। जब वह्‌ पराजित होती हैं 
तो सव कुछ पराजित हो जाता है, सब कुछ व्यं हो जाता है। यदि आप 
निराश हो, आप कहे कि समाज में हमारा स्थान नही है, कर्म-क्षेत्र म हमारा 
स्थान नही है, राजनीति में हमारा कोई स्थान नहीं है, तो मैं आपको यही 
उत्तर दूगी कि आप स्थान बनाइए | कोई नदी जो हिमालय के हृदय से 
निकलती है, चाहे बड़ी या छोटी धारा में निकले, शिलाओ से वह मार्ग 
नहीं मागती । क्‍या उसने कभी कहा है कि घाट बनाइए, संगमरमर के या 
सोने के, चांदी के। उसने यह कभी नहीं कहा। वह शिलाओं को पार 


करती हुई अपने उच्छल वेग में सव पार करती हुई चलती है और उसका 
नियम है कि तट वह स्वयं बनाती है । इसी प्रकार प्रत्येक पीढी अपना मार्ग 
आप बनाती है। लेकिन अपनी मर्यादा भी बनाती है, जो नदी समुद्र से 
हिमालय को जोड़ती है वह नदी मर्यादा भी बनाती है। वह नदी तट भी 
बनाती है, तट उमे बने बनाए नही मिलते । 
आप यदि यह सोचते है कि किस दशा में जाएं, तो आपके लिए 
आवश्यक है कि आप जीवन मर्यादाए बनाएं और जीवन को वहां पहुंचाएं 
जहां हमारी सस्कृति का लक्ष्यूथा । यह स्थिति ऐसी है, विद्यार्थी का जीवन 
ऐसा है कि जिसमें तीन युग मिलते हैं, तीन पीढियां मिलती हैं, तीन स्वप्नः 
मिलते हैं। आप यह समझ लें कि अतीत मे जो था यह आज आपको प्राप्त 
है, इस युग की जो परीक्षा है, प्रयोग की स्थिति है वह भी आपको प्राप्त 
है। भविष्य का जो स्वप्न है, वह भी आपके सम्मुख है। आपका उत्तरा- 
घिकार एक प्रकार से त्रिगुणात्मक है। तीन प्रकार का है। आपके अतीत में 
जो मूल्य थे, जीवन के जो भूल्य थे, उनको नए युष में परीक्षित करके 
भविष्य का चित्र बना लें तो निश्चित रूप से आप अपने देश को अपने लक्ष्य 
की ओर ले जाएंगे । हमारे यहा शिक्षा तो वास्तव मे ज्ञान के सप्रेपण की 
विधि है। शिक्षा का अर्थ है सिखलाना। लेकिन हम सिखलाएंगे क्‍या ? 
इसके लिए हमारे यहां शब्द है विद्या । विद्या को शिक्षा के माध्यम से प्रेप- 
णीय करते हैं हम । और विद्या है, वह ज्ञातव्य, वह्‌ विषय, जो हम भझ्राप तक 
पहुचाना चाहते हैं। हमारे यहां मनीषियों ने इस विद्या को अर्थंधरी और 
परमार्थंकरी दो भागों में बांटा है | अर्थकरी विद्या वह विद्या है जो समाज 
में आपको उपयोगी बनाती है, जो आपको जीवन की आजीविका की सुवि-_ 
घाए देती है, जिससे आप कर्म के क्षेत्र मे, गांव मे, नगर में, राष्ट्र में अपना 
स्थान बनाते हैं और परमार्थकरी विद्या वह विद्या है जिससे आप समष्टि से 
जुडते है। उसमे मानवीय मूल्य है, जिससे आपका हृदय बनता है, आपकी 
बुद्धि बनती है, आप उदार बनते है, स्मेहशील बनते हैं, सदृभाव एवं 
सपन्‍नता से पूर्ण मानव बनते हैं जिससे आपकी बुद्धि और हृदय का परिष्कार 
होता है। 
अब जब कभी ऐसा होता है कि किसी देश में अंधकार का युग आ गया 
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हो, कोई देश परास्त हो गया हो, बहुत दिनों तक दाम रहा हो तो उसकी 
जितनी भी उज्जवल परंपराएं हैं वे सब रो जाती हैं और उनमें बहुत कुछ 
हगा मिल जाता है जो वात्तव से जीवन को यल नही देता । 

हर भोने थे कुछ सोट भी तो होता ही है, शुछ मिट्टी भी तो आ ही 
जाती है । उसको हम अग्नि मे तपरा कर उसमें, जो झुछ सोट है उसको 
अना देते हैं, जो सरा है उसको से सेते है। इसी प्रकार जीवन की स्थिति 
है। 

हम इतने वर्षों तक दास रहे हैं और जो हमारे धासक थे उनकी शिदा 
कग उद्देश्य केवल यह था कि हम उनके कार्यालय में, उनके आफिस मे बाबू 
बन जाएं । मेंकाले साहद और कया चाहते थे, इतना ही चाहते थे अपनी 
शिक्षा मे । इसलिए आपकी विधा का प्रश्न और आपकी परमार्थंकरी विधा 
का प्रश्न वहां उठ ही नही सकता था। तव तो नहीं उठ सकता था, किन्तु 
बास्तव में जब हम स्वतंत्र हुए, तमी उठना चाहिए था। लेकिन संमोग से, 
दुर्योग से या मैं कहूंगी कि दुर्भाग्य से जिस क्षण हम स्वतत्र हुए उस क्षण 
एक ऐसे रक्‍्तपात में, एक ऐसे विभाजन में पड़ गए हि हमें इतना अवसर 
ही नहीं मिला और अब यह स्थिति है कि उसी धौसटे में हम नई तस्वीर 
जड़े हुए हैं, जो उपयुक्त है या नही, हम नही जानते। तो हमारा विद्यार्थी 
सचमुच एक ऐसी स्थिति में है जिममें शिक्षा तो है, संप्रेक्षण की विधि है । 
संप्रेक्षण की विधियां तो बहुत प्रतिपादित की गई हैं॥ आप पुस्तकें देख 
लीजिए शिक्षण विधि में कितने प्रकार हैं, कितने प्रशिक्षण हैं केवल प्रशिक्षण 
ही प्रशिक्षण, परन्तु किस वस्तु का कया प्रशिक्षण होगा, यह हम अभी तक 
नही जानते हैं। उस पर कोई पुस्तक नही है, क्योकि वह पुस्तकीय है ही 
नहीं। वह तो हमारे शास्त्रों में है, हमारे दर्शन में है, हमारे धर्म में है। 
उनमे से उसे खोजकर हमें निकालना है। तो यह सही है कि आज का 
स्नातक कहेगा कि जब आप झुछ नहीं खोज सके, तो मैं क्या करूँ ? मैं 
इसका उत्तर भी दूगी। वादल समुद्र से जल लाता है, समुद्र का क्षार 
नमक गठरी भरकर नही ले आता, उसमे जो माधुय है जो मघुर जल है वही 
लाता है। कभी-कभी जीवन की परीक्षा ऐसी आती है कि जिसमे आपको 
अकेले खड़े होना है, उसके लिए सभीत न हों, जो आपको इन परिस्थितिमों 
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में मिला, जो आपको अपने शुरू से मिला उसे आप अपने जीवन की कसोर्टी 
धर, सत्य की कसौटी पर कर्से और देखें कि वास्तव मे जो आपकी संस्कृति 
मे मूल हैं, मानवीयतत्व हैं, क्या आप उनका उपयोग कर सकते हैं ? 
आज का घोर वैज्ञानिक युग है। लेकिन मैं आपसे पूछती हू कि कोई 
आपसे कहे कि चन्द्रमा में आपको पहुंचा देंगे, लेकिन गोरीशंकर शिखर को 
हमें डाइनामाइट से उड़ा देने दीजिए, आप अपना हिमालय दे दीजिए, हम 
आपको चन्द्रमा मे स्थान दे देंगे। क्या आप स्वीकार करेंगे ? कोई आपसे 
कहे कि आप गंगा-यमुना दे दीजिए हम आपको मगल ग्रह तक पहुचाते है, 
आप नही राजी होगे, नही होगे, नही होंगे। उसका कारण है। हम इस 
धरती से बने हैं, इसके साथ आपकी आत्मा का सबंध है । आप इसका सदेश 
लेकर के विज्ञान से उसका समन्वय कर सकते हैं, विज्ञान के लिए इसे छोड़ 
नही सकते | इसका एक कण भी आप नही दे सकते । न हिमालय दे सकेंगे, 
न गगा-यमुना दे सकेंगे, न यह हरी-भरी धरती दे सकेंगे। ससार में इतना 
सुन्दर देश दूसरा नही है। जिन्होंने बाहर जाकर देखा है वे भी यही कहेंगे 
कि वास्तव में ऐसी हरी-भरी भूमि जिसमें तुपारमडित हिमालय भी है 
जिसमे सूर्य की किरणें केसर की फूलों की तरह शोभा बरसाती है, जिसके 
कंठ मे इतनी नदियों की माला पड़ी हुईं है--गंगा-यमुना जैसी नदिया हैं 
जिसमें जिसके चरण तीन ओर से कन्याकुमारी में सागर धोता है कितनी 
हरी-भरी है, कितनी रूम विषम है सुजला घुफला, भारत की ही धरती है 
ओर इसको हम चाहते है, इससे हमारा रागात्मक सबंध है, इससे हमारा 
स्नेह का सवंध है । 
इस धरती में जो कुछ जीवन के मूल्य मिलें, उनको लेकर हम आज के 
वैज्ञानिक युग से उसका समन्वय करेंगे, देखेंगे कि वैज्ञानिक युग हमें क्या 
देता है । 
आप देखेंगे एक दिन ये जीवन के मूल्य बृहत्तर भारत तक फैल गए 
ये। जिसे बुहतर भारत कहते हैं उसके--सुमात्रा, जावा, इन्डोनेशिया, 
स्याम के--जितने मित्र बन्धु आते है वे कहते हैं मुझसे कि आपकी रामायण 
या आपकी महाभारत हम तो उसे अपना मानते है। थाइलैण्ड के एक बन्धु 
ने तो कहा कि हमारे यहां तो राम की मूर्तिया हैं / राम हमारे लिए तो 
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"ज़ेरुप के देवता के प्रतीक हैं। एक वन्घु ने कहा कि हम तो गंगाजल से 
अपने सब अनुष्ठान स्या पूजा करते है। हमने कहा कि गंगाजल केसे 
मिलता है, वह तो भारत में है, प्रयाग मे है। तो उन्होने कहा कि हम अपनी 
नदी का जल घट में रख लेते हैं ओर उसके चारों ओर परिक्रमा करके मंन्न 
पदकर गगाजल बना लेते है । आप कल्पना कीजिए कि आपकी एक सदी 
कहा तक फैली है। वह आपकी संस्कृति का ही प्रतीक है। बृहत्तर भारत 
में आप देखेंगे कि आपकी संस्कृति किस प्रकार तक व्याप्त है। और 
जब इस विज्ञान के युग पर विचार करेंगे तो आपको यह देखना पड़ेगा कि 
इस वँज्ञानिक सस्कृति ने क्या दिया है ? आज यदि आप यह समभते है कि 
बाहर का व्यक्ति सुखी है तो वास्तव मे ऐसा नही है । वे बहुत सुखी नही 
है। अमरीका से जो विद्यार्थी आते हैं, वे बताते हैं कि उनके यहां इतनी 
आत्महत्यायें होती है, इतने प्राणी यहां विक्षिप्त होते है जिसकी सीमा नहीं 
है और यह बात आप भी जानते होगे। मैंने कहा कि तुम्हारे यहां सव सुख 
मुविधा है तो तुम्हें क्या अभाव है ? उस विद्यार्थी ने उत्त र दिया कि भीतर 
तो हमारे खोला है, भीतर तो सब शून्य है। हम आपके यहा यह खोजने 
आते है कि जीने के लिए कुछ और भी है। जीने के लिए मनुष्य केवल पशु 
ती नही है। उसे सारी सुख सुविधाएं भी मिल जाएं तो भी उससे ऊंची 
वह कोई कल्पना रखता है, ऊचा कोई स्वप्न देखता है, उसका सौंदये-वोध 
दूसरा है, उसका रागात्मक स्पर्श दूसरा है, उसकी भावनाएं दूसरी हैं, उसके 
विश्वास आस्थाएं दूसरी हैं । यदि वे खडित हो जाएं तो जीवन खडित ही 
जाता है। तो आज के स्नातक को यह सोचना है कि जिनके पास सारी 
सुख सूविधाएं है वे कहते हैं कि वह हमारे जीवन का गरूल्य चाहते है तो 
जिमके पास वे मूल्य है वे अपने को निधन क्यों मानते है ? 

मैं समभती हूं कि भारत के विद्यार्थी के पास इस युग को उत्तर देने के 
लिए, इस थुग की चुनौती को स्दोकार करने के लिए बहुत बडी शबित है । 
यदि बह अपनी आत्मा की शक्ति को किसी भ्रकार पहचान ले तो फिर 
अपने आप सारे मार्म खुलते चले जाएंगे ! आप अपने चारो ओर यह्‌ न देखें 
किये सब विघदन है, ये सद विभाजन है। तो हम देखें बया ? वास्तव से 
सूर्य की धूप जब बहुत पडती है तो आपने देखा होगा कि भ्रीष्म मे पृथ्वी 
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दरक जाती है, उसमें तमाम दरारें पड जाती हैं। लेकिन जब एक बदली 
आकर बरस जाती है तब सारी दरारें मिट जाती हैं, घरती सजल होकर 
शक हो जाती है। हमारी वह जो मानवता है, मानवीय तत्व है, वह जो 
स्नेह का तत्व है, जिसने हमारे यहां दो-दो करुणा के महान धर्मों को जन्म 
दिया । जिस संस्क्ृति ने इस भारत के पुरुषार्थ को, पौदष को राम के रूप 
में उपरिथित किया, जिसने इस भारत को कला को, भावना को क्रृष्ण के 
रूप में उपस्थित किया, जिसने इसके निव्वेद को बुद्ध के रूप में उपस्थित 
किया, उसके पास अनन्त सम्भावनाएं हैं। यहां वह तत्व वया नहीं वन 
सकता ? यहां का युवक महान दाशंनिक हो सकता है, वह यहां 
राष्ट्रपति होना मैं बडी वात नही मानती हूं, वह भी हो सकता है, कवि हो 
सकता है बडा दाशंनिक हो सकता है, वड। जीवन का उद्भावक हो सकता 
है, बडा कर्म योगी हो सकता है, क्या नही हो सकता ? सब कुछ हो सकता 
है | यदि उसमें आत्मतेज जय जाए, यदि उसमें वह ज्वाला रहे, जिसका 
प्रतीक हमारे यहां कभी अग्नि थी, जिस अग्नि को लेकर ब्रह्मचारी आश्रम 
से बाहर जाता था । 
जीवन को तो आपको सयमित करना ही होगा। बिना जीवन को 
मर्यादित किए, बिना संयम्रित किए आत्मशक्ति नही आती। आप आकाश 
में देखें, सारी पृथ्वी मे हर, अणु मे विद्युत है लेकिन उससे एक दिया भी 
नहीं जला सकेंगे, जब तक आप एक पावर-हाउस मे, एक विद्युत केद्द्र में 
उसे नही एकत्र करेंगे, तव तक आप आलोक की सृष्टि नही कर सकेंगे और 
जब आप ऐसा कर लेंगे तो आप पूरे नगर को उद्भासित कर सकते २, 
आलोकित कर सकते हैं। हर दीपक जल जाएगा उससे । इसी प्रकार हृदय 
की बात भी है। यदि आप अपनी सारी शक्तियों को, अपनी शारीरिक 
शक्तियों को, आत्मिक शक्तियो को, अपनी आस्था को, विश्वास को अपने 
में समेट लें और देखें कि आपके पास क्या शवित है तो वास्तव में प्रलथ के 
बादल हट जाएंगे, मार्म की जितनी बड़ी बाघाए हैं वे भी हट जाएगी। 
जिस युग में हमारा स्वतत्रता का सम्राम, आरम्भ हुआ था उस युग मे 
आप मे से अनेक बहुत छोटे-छोटे होगे, कुछ का जन्म ही नही हुआ होगा । 
उस समय इससे बहुत अन्धकार था लगता था जब भारत का व्यक्त अग्रेज 
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का नाम सुनते ही कांपने लगता है तो इसको उसके सामने कैसे खड़ा 
करेंगे ? क्या करेंगे ? लेकिन ऐसा हुआ कि सारे भस्त्रन्धस्त्र व्यर्ष हो गए 
हमारी आत्मा की झवित के सामने, हमारे नैतिक वल के! सामने । हममें से 
बहुत मे तव छोटे-छोटे रहे होंगे लेकिन भय न था--न गोलियों का, न 
साढियों का, न किसी भांति का, न किसी प्रकार का । इतनी बड़ी दाक्ति थी 
आत्मा में। यदि आज का स्नातक, आज का विद्यार्थी इस शवित को पहचान 
ले तो समाज का विघटन भी रुक जाएगा, जितनी विपमता है जीवन की 
यह भो दूर हो जाएगी, एक नया क्षितिज उद्भासित हो जाएगा । यदि वह्‌ 
अपने कर्तव्य को न समझे तव पूरा देश विसर जाएगा । आप स्वय जानते 
हैं कि अभी उत्त र-दक्षिण की वात नही, हर प्रदेश में जो प्रादेशिकता पनप 
रही है, भाषा को लेकर लडझ्ते हैं, साहित्य को लेकर लड़ते हैं, छोटी-छोटी 
सुविधाओं की बात को लेकर लड़ते है, हर प्रान्त में, हर प्रदेश में, उत्तर में 
दक्षिण में केवल विरोध चल रहा है हमारे वीच । जब तक आप यह ब्रत न 
सें, यह सकलप न करें कि यह महान राष्ट्र एक रहेगा तव तक जीवन को 
दृष्टि प्राप्त न हो सकेगी, जीवन में आस्थाएं जागृत न हो सकेंगी । 
आप तो इस देय के तारुण्य है, आप तो इस देश के बसंत हैं। आपको 
ही यह संकल्प करना चाहिए कि इन भित्तियों को तोड डा्लेगे--ये भित्तिया 
जो भाषा की हैं, धर्म की हैं, जो मम्प्रदायों की हैं और उन सम्प्रदायों में 
कठिन सम्प्रदाय राजनीति का है। धर्म के सम्प्रदाय से मैं सभीत नही होती, 
'किन्तु राजनीति के सम्प्रदाय सभीत कर देते हैं। धर्म के सम्प्रदाय तो किसी 
आस्था को, कुछ नैतिक मूल्यों को लेकर चलते है, उन नेतिक मूल्यों में 
चाहे वे ईसा ने प्रतिपादित करिए हो, चाहे मुहम्मद मे, चाहे शंकराचार्य ने, 
बहुत कुछ जीवन के तत्व एक से मिल जाते है। परन्तु राजनीति मे दो 
व्यवित एक से नहीं मिलते | किन्‍्ही दो राजनीतिजञों के सोचने का इग एक 
सा नही होता | हमारे एक ओर साम्यवाद है जो आथिक धरातल पर समा- 
नता को भावना चाहता है, तो हमारे दूसरी ओर पूजीवाद है जो अर्थ को 
कुछ विशिष्ट व्यक्तियो तक ही सीमित करना चाहता है। दोनो मिलकर 
हमारे बुद्धिजीबी को, हमारे विद्यार्यी को कभी यहा ले जाते है, कभी वहा । 
पविद्यार्थी को सब प्रकार की भित्तियो से ऊपर उठना चाहिए। भित्तियां 
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वास्तव में पृथ्वी पर उठाई जा सकती है, आकाश मे कौन-सी दीवार उठाई 
जाती है। यदि आप अपने विचारों को उदार रकखें, आकाश के समान 
मुक्त रक्‍खे तो ये वास्तव में मिट जाएंगी, क्योकि ये केवल कल्पना है, केवल 
काल्पनिक भित्तिया हैं। 
मनुष्य मात्र सत जगह समान है, सब जगह पीडित है, सघ जगह 
अभाव से ग्रस्त है। हमारे यहां कहा गया है सा विद्या या विमुक्तये | वह 
विद्या है जो मुक्ति के लिए है और मुक्ति किसी व्यक्षित की नही है। यह 
मुबित बुद्धि की मुक्ति है, हृदय की मुक्ति है, विचारों की मुक्त है। यह 
मुवित उछू खलता नही है। निर्माण के लिए जो मुक्ति चाहिए वही यह 
मुबित है। उस सुक्ति की कासना करें! 
और वास्तव में आपका पथ प्रशत्त है। आप इसकी चिता ने करें + 
भंविष्य तो उज्ज्वल है ही, यदि आप अपने नैतिक बल को एकत्र कर लें। 
आज के अवसर पर मैं अधिक आपसे क्या कहूं ? आपके जो शिक्षक 
हैं उनसे भी कहना चाहूंगी कि वे इतना वात्सल्य दें कि आपके सारे अभाव 
भर जाएं, इतना स्नेह दें इस पीढ़ी को कि ये उसमें बंध जाएं। वध्त तो 
हृदय का बधन है, बधन तो भावना का बंधन है। और कोई बडा बंधन 
मनुष्य को नही बाधता, और सारी जजीरें मनुष्य तोड़-फोड दे, लेकिन 
बडी रेशमी कोमल जान पडने वाली स्नेह की जजीरें वह नही तोड़ पाता । 
उसी से आप उसे बांधे । आपका शिक्षक, आपका आचाय॑ आपको उसी 
प्रकार से बांधे और आप श्रद्धा से, स्नेह से, उसी श्रकार ब्धें। यदि यह 
बंधन किसी तरह सफल हो सके तो इस देश का भविष्य कभी अधकारमय 
नही ही सकता । अन्धकार में मेरा विश्वास नही है। अन्धकार होता तो 
बहुत है । अन्धकार वित्तार मे तो होता है परन्तु उससे एक दीपक भी 
संघर्ष कर सकता है | एक छोटे से दीपक को भी अंधेरा नही निगल पाता, 
इसलिए अन्धकार की चिता न करें। आपकी दृष्टि मे ऐसा आलोक होना 
चाहिए कि आप उस पथ को आलोकित कर सकें, प्रशस्त कर सके । 
आपने अभी प्राचार्य से सुना, मातृ देवो भव, पितृ देवो भव। मैं इसमें 
एक कडी और जोडूंगी और कहूंगी--मातुभूमि देवोभव ! यह मातृभ्रुमि 
भो आपकी देवता हो । आज के युग में देवता आपको चाहिए। यदि आप 
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चाहते हैं कि इस सुन्दर देश को, इस महान संस्कृति को आप सुरक्षित रखें, 
आपको देखकर कोई कहे कि यह भारतीय है, कोई माने कि जीवन के 
मूल्य इसके पास हैं तो आप बहुत बड़ा कार्य करेंगे । विज्ञान उपयोग में भा 
सके यह मनुष्य के लिए बड़ी वात है। विज्ञान के पास शक्ित है, किन्तु अंध- 
एवित है | वह कहां मनुष्य को ले जाएगा, कहा नहीं जा सकता ? आज 
बह निर्माण भी कर सकता है, ध्वंस भी कर सकता है । अणु से उसने अस्त्र- 
शस्त्र भी वना लिए हैं। वही अणु जो भयंकर रोगो की चिकित्सा कर 
सकता है, सम्पूर्ण देश को नप्ट भी कर सकता है। वही हिरोशिमा का 
विध्वस कर सकता है | नागासाकी का यह हाल कर सकता है। और वही 
बड़े गम्भीर रोगों को चिकित्सा भी कर सकता है। तो विज्ञान मनुष्य की 
सद्भावना से अनुशासित रहे । मनुष्य की शक्ति का प्रदर्शन न बने । आप 
यह तभी कर सकेंगे जब हृदय से, बुद्धि से समन्‍्वयवादी हो जाएं, इतने 
सहूदय हो जाएं,। तव विज्ञात की सारी दक्तिया आपको दिला देंगी और 
कल्याण की ओर ले जाएगी । 
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संस्कृति का प्रश्न 


दीर्घनिकाय में मनुष्य के क्रमश: उन्‍्त्रति और अवनति की और जाने के 
सम्बन्ध मे कहा हुआ यह वाक्य आज की स्थिति से विचित्र सास्य रखता 


“उन लोगों में एक-दूसरे के प्रति तीब्र क्रोध, तीव्र प्रतिहिसा, तीव्र 
दुर्भावना और तीत्र हिंसा का भाव उत्पन्त होगा। माता में पुत्र के प्रति, 
थुत्र मे माता के प्रति, भाई में बहिन के प्रति, बहिन में भाई के प्रति, भाई 
में भाई के प्रति तीव्र क्रोध, तीब्र प्रतिहिसा, तीब्र दुर्भावना और तीत्र हिसा 
का भाव उत्पन्न होगा; जैसे मृग को देखकर ब्याध भे तीत्र क्रोध, तीज 
प्रतिहिसा, तीत्र दुर्भावना और तीत्र हिसा का भाव उत्पन्त होता है। वे एक 
दुसरे को मुय समभनते लगेंगे / उनके हाथो में परैने शस्त्र होगे। वे उत 
तीक्षण शास्त्रों से एक दूसरे को नष्ठ करेंगे। तब उन सत्तवों में कुछ सोचेंगे 
“न मुझे औरों से काम न औरो को मुझसे काम | अत. चलकर घने तू ण- 
वन-वुक्षो में या नदी के दुंगेम तट पर या ऊंचे पर्वत पर बन के फल-फूल 
खाकर रहा जावे (' फिर वे घने तृण-वृक्षों में या नदी के दुर्गम तट पर या 
'ऊचे पर्वत पर वन के फल-मूल खाकर रहेगे। एक सप्ताह वहां रहने के 
पश्चात्‌ वे घने से निकलकर एक दूसरे का आलिगन कर एक दूसरे के 
के प्रति शुभकामनाएं प्रकट करेंगे ) (चकवत्ति सिहनाद सुत्त 33) 

उपयुक्त कथन के प्रथम अंश की सत्यता तो हमारे जीवन में साधारण 
हो गई है; परन्तु दूसरे अंश की सत्यता का अनुभव करने के लिए सभवतः 
हमें इससे कठिन अग्नि-परीक्षा पार करनी होगी। 

आज जब शत्त्रों की कमनाहट में जीवन का संगीत विलीत हो चुका 
है, विद्वेपष की काली छाया में विकास का पथ खोता जा रहा है, तव सस्कृति 
की चर्चा व्यंग्य जैसी लगे तो आश्चर्य नही । परन्तु जीवन के साधारण 
नियम में विश्वास रखने वाला यह जानता है कि सघन बादल भी आकाश 


बन जाने की क्षमता नही रखता, वज्ञपात का कठोर से कठोर दब्द भी 
स्थायी हो जाने की शक्ति नही रखता | जब मनुष्य का आत्मघाती आवेश 
शान्त हो जावेगा, तब जीवन के विकास के लिए सृजनशील तत्त्वों की खोज 
मे, सास्कृतिक चेतना और उसकी अभिव्यक्ति के विविध रूप महत्त्वपूर्ण 
सिद्ध होगे। 

सस्कृति की विविध परिभाषाएं सम्भव हो सकी हैं, वयोंकि वह विकास 
का एक रूप नही, विभिन्‍न रूपों की ऐसी समनन्‍्वयात्मक समप्टि है, जिसमे 
एक रूप स्वत' पूर्ण होकर भी अपनी सार्थकता के लिए दूसरे का सापेक्ष 
है । 

एक व्यक्ति को पूर्णतया जानने के लिए जैसे उसके रूप, रंग, आकार, 
बोलचाल, विचार, आचरण आदि से परिचित हो जाना आवश्यक हो जाता 
है, वैसे ही किसी जाति की संस्कृति को मूलत' समभने के लिए उसके 
“विकास की सभी दिज्ञाओ का ज्ञान अनिवार्य है। किसी मनुप्य-समूह के 
साहित्य, कला, दर्शन आदि के सचित ज्ञान और भाव का ऐश्वरयं ही उसकी 
सस्कृति का परिचायक नही, उस समूह के प्रत्येक व्यवित का साधारण 
“शिष्टाचार भी उसका परिचय देने में समर्थ है। 

यह स्वाभाविक भी है, क्योकि संस्कृति जीवन के बाह्य और आतरिक 
सस्कार का क्रम ही तो है और इस दृष्टि से उसे जीवन को सब ओर से 
स्पर्श करना ही होगा । इसके अतिरिक्त वह निर्माण ही नहीं, निर्मित 
तत्त्वों की खोज भी है। भौतिक तत्त्व में मनुष्य प्राणि तत्त्व को खोजता है, 
प्राणि तत्त्व में मनस्तत््व को खोजता है और मनस्तत्त्व में तक॑ तथा नीति 
'को खोज निकालता है, जो उसके जीवन को समष्टि में सार्थंकता और 
व्यापकता देते है। इस प्रकार विकाप्त-पथ में मनुष्य का प्रत्येक पग अपने 
आगे सृजन की निरन्तरता और पीछे अथक अन्वेषण छिपाए हुए है। 

साधारणत:ः एक देश की सस्क्ृति अपनी बाह्य रूप-रेखा मे दूसरे देश 
की संस्कृति से भिन्‍व जान पड़ती है। यह भिन्‍नता उनके देश-काल की 
विशेषता, बाह्य जीवन, उनकी विज्येष आवश्यकताए तथा उनकी पूर्ति के 
'लिए.आप्त विश्वेप साधन आदि पर निर्भर है; आन्तरिक प्रेरणाओं पर 
सही, जहर की विभिन्‍तताओ को पार कर यदि हम मनुष्य की सस्कार- 
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चेतमा की परीक्षा करें, तो दूर-दूर बसे मानव-समूहों में आश्वर्यजनक 
साम्य मिलेगा । जीवन के विकास सम्बन्धी प्रश्नो के सुलकामे की विधि में 
अन्तर है; परन्तु उन प्रश्नों को जन्म देने वाली अन्त.चेतना में अन्तर 
नही। 
यह प्रश्न स्वाभाविक है कि जब अनेक प्राचीन संस्कृतियां लुप्त हो 
चुकी है और अनेक नाश के निकट जा रही हैं, तव सस्कृति को विकास का 
ऋ्रम क्यो माना जावे ! 
उत्तर सहज है--मिरन्तर प्रवाह का नाम नदी है। जब शिलाओ से 
घेरकर उसका बहना रोक दिया गया, तब उसे हम धाहे पोखर कहें चाहे 
भील, किन्तु नदी के नाम पर उसका कोई अधिकार नही रहा । 
संस्कृति के सम्बन्ध में यह और भी अधिक सत्य है, क्योंकि वह ऐमी' 
नदी है जिसकी गत्ति अनन्त है। वह विशेष देश, काल, जलवायु में बिक- 
सिंत मानव-समूह की व्यक्त और अव्यक्त प्रवृत्तियों का परिप्कार करती 
है और उस परिष्कार से उत्पन्व विशेषताओ को सुरक्षित रखती है। 
इस परिष्कार का क्रम अबाध और निरन्तर है, क्योकि भवृष्य की 
प्रवृत्तिया चिरतन हैं; पर मनुप्य अजर-अमर नहीं | एक पीढी जब अतीत 
के कुहरे में छिप जाती है, तव दूसरी उसका स्थान ग्रहण करने के लिए 
आलोक-पथ मे आती है । यह नवीन पीढ़ी मानव-सामान्य अन्तश्चेतना की 
अधिकारी भी होती है और अपने पूर्ववत्तियों की विशेषताओं की उत्तरा- 
घिकारी भी; परन्तु इन सबका उपयोग उसे बदली हुई परिस्थितियों मे 
भी करता पडता है। अनायास प्राप्त वैभव का ज्ञान यदि उसे गवं से 
विक्षिप्त बना देता है तो उसका गन्तंव्य ही खो जाता है, और यदि एक 
निश्चिन्त शिथिलता उत्पन्न कर देता है तो उसकी यात्रा ही समाप्त हो 
जाती है। महान और विकसित संस्कृतिया इसलिए नही नष्ट हो गई कि 
उनमे स्वभावत: क्षय के कीटाणु छिपे हुए थे, वरन्‌ अशरीरी होतै-होते इस- 
लिए विलीन हो गईं कि उनकी प्राण-प्रतिप्ठा के लिए जीवन कोई आधार 
ही वही दे सका। प्रकृति के अणु-अणु के सम्बन्ध में मितव्ययी मनुष्य ने 
अन्य मनुप्यों के असीम परिश्रम से अजित ज्ञान का कैसा अपव्यय किया है,- 
यह कहने की आवश्यकता नही । 
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भारतीय संस्कृति का प्रश्न अन्य संस्कृतियों से कुछ भिन्‍न है, वयोकि 
चह अतीत वी वैभव-कथा ही नही, वर्तमान की करुण गाया भी है! उसकी 
विविधता प्रत्येक अध्ययनशील व्यक्त को कुछ उतने में डाल देती है। 
संस्कृति विकास के विविध रूपो की समस्वयात्मक समष्टि है और भारतीय 
भस्कृति विविध संस्कृतियों की समन्वयात्मक समष्टि है इस प्रकार इसके 
मूल तत्त्व सममने के लिए हमे अत्यधिक उदार, निष्पक्ष और व्यापक दृष्टि- 
कोण की आवश्यकता रहती है। 
परिवर्तनशील परिस्यितियों के बीच में जीवन को विकास की ओर ले 
जाने वाली किसी भी संस्कृति में आदि से अन्त तक एक विचारधारा का 
ब्राघान्य स्वाभाविक नही । फिर भारती य संस्कृति तो शताब्दियों को छोड़ 
सहसाब्दियों तक व्याप्त तथा एक कोने मे सीमित न रहकर बहुत विस्तृत 
भू-भाग तक फैली हुई है। उसमे एक सीमा से दूसरी तक, आदि से अन्त 
सक एक ही धारा की प्रधानता या जोबन का एक ही रूप मिलता रहे, ऐसी 
आजा करना जीवन को जड़ मान लेना है। भारतीय संस्कृति निश्चित पथ 
में काट-छाटकर निकाली हुई नहर नही, वह तो अनेक स्लीतोी को साथ ले 
अपना तट बनाती और पथ निश्चित करती हुई बहने वाली स्रोतस्विनी है। 
उसे अंधकार भरे गर्ती में उतरना पड़ा है, ठालों पर बिछलना पड़ा है, 
पर्वत जैसी बाधाओं की परिक्रमा कर मार्ग बनाना पड़ा है; पर इस लम्बे 
क्रम में उसने अपनी समस्वयात्मक शवित के कारण अपनी मूल धारा नहीं 
सूजने दी । उसका पथ विपम और टेढ़ा-मेढ़ा रहा है, इसी से एक घुमाव 
पर खडे होकर हम शेप प्रवाह को अपनी दृष्टि से ओकल कर सकते है; 
परन्तु हमारे अनदेखा कर देने से ही वह अविच्छिन्न प्रवाह खंड-खंड मे तही 
बट जाता । 
जीवन की भूल चेतना से उत्पन्न ज्ञान और कम की दो प्रमुख धाराए 
भिन्न-भिन्न दिशाओं से विकास पाते रहने पर भी ऐसी समीप है कि एक 
के साध्य बन जाने पर दूसरी साधन बनकर उसके निकट ही रहती है। 
कभी इनमे से एक की प्रधानता और कभी दूसरी की और कभी दोनो का 
समन्वय हमारे जीवन को विविधता देता रहता है । अनेक सिद्धान्त, हमारे 
जीवन के समान ही युराने है। उद्यहरण के लिए हम वर्तमान युग की 
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अहिसा को ले सकते हैं, जिससे पिछले अनेक वर्षों से हमारे राष्ट्रीय जागरण 
को विशेष नेतिक बल मिलता आ रहा है। एक बड़े सधर्ष और निराशा के 
युग के उपरान्त वैष्णव धर्म ने भी इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन किया था। 
उसके पहले महाभारत काल का अनुसरण करने वाले युग में बुद्ध ने भी । 
इस सिद्धान्त का मूल हये उपनिषद्‌ ही नही वेद के “मा हिस्यात्‌ सर्वभूतानि' 
में भी मिलता है। यज्ञ के लिए हिंसा के अनुमोदकों के साथ-साथ हमें 
अहिंसा के समर्थकों का स्वर भी सुनाई पडता है । ब्राह्मण काल मे इन दोनों 
विचारधाराओ की रेखाएं कुछ-कुछ स्पष्ट होने लगती हैं और यज्ञ धर्म से 
आत्म-विद्या को उच्च स्थान देने वाले उपनियषद्‌ काल में वे निश्चित रूप 
पा लिती हैं। अन्य विचारधाराओ के सम्बन्ध में भी ऐतिहासिक अनुसंघान 
कुछ कम ज्ञानवेद्धक न होगा। 
बुद्ध द्वारा प्रतिपादित धर्म के साय भारतीय संस्कृति मे एक ऐसा पट- 

परिवतेन होता है, जिसने हमारे जीवन की सब दिशाओ पर अपना अमिठ 
प्रभाव छोड़ा और दूसरे वेशों की सस्क्ृति को भी विकास की नई दिशा दी । 

उसमे और वैदिक सस्क्ृति में विशेष अन्तर है। वैदिक सम्कृति हमारी 

सस्कृति का उपक्रम न होकर किसी विशाल संस्कृति का अन्तिम चरण है 
और बौद्ध संस्कृति विषम परिस्थितियों के भार से दवे जीवन का सम्पूर्ण 
भ्राण-प्रवेग है, जिसने सभी बराधाएं तोडकर वाहर आने का मार्ग पा लिया। 

एक में शक्ति का गव॑ है, सृजन का ओोज है; पर अपनी भूलो के ज्ञान से 
उत्पन्त नञ्नता नही है, दूसरो की दुर्बलता के प्रति सवेदना नही है। दूसरी 

मे मनुष्य की दुर्वलता के परिचय से उत्पन्न सहानुभूति है, जीवन के दुःख- 

बोध जनित करुणा है; परन्तु शक्ति का भ्रदर्शन नही है, निर्माण का भहूं- 

कार नही है । 

जो नरक भारतीय जीवन का सत्य वन चुका है, ऋग्वेद का ऋषि उस 

“का नाम-पता नद्दी जानता । जिस नारी की कत्पना मात्र से भारतीय साधक 

कम्पित होते रहे है, ऋग्वेद के पुरुष को उससे कोई भय नही है। जिस 

'दु खवाद ने भारतीय जीवन को इतना धेर रखा है, ऋग्वेद का मनीपी उस 

के सम्बन्ध में कुछ कहता सुनता नहीं। इसके विपरीत बौद्ध संस्कृति का 

मनुष्य, रामायण काल की सतर्क परिणति और महाभारत के सघप का 
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उपमहार पार कर आया है; दुःख, असफलता, पराजे॑य आदिसे विशेष 
परिचित हो चुका है और जीवन के अनेक कटु अनुभयों से बुद्धिमान बच 
चुका है। 
इसी में वैदिक संस्कृति अपनी ययार्थता में भी आदर्श के निकट है और 
बौद्ध मस्कृति अपनी बौद्धिकता में भी अधिक यथार्ोन्मूसी है। एक प्रवृत्ति 
प्रघान और दूसरी अपरिग्रही है; परन्तु दोनो विकास की ओर गतिशील 
हैं। आज की परिस्थितियों मे अपने जीवन बे स्वस्थ पति देते मे: लिए 
सास्कृतिक विकास मे मूल तत्वों को समझना ही पर्याप्त न होगा। उनकी 
समन्वपात्मक शक्ति को ग्रहण करना भी आवश्यक है! 
मंस्कृति के सम्बन्ध में हमारी ऐसी धारणा वन गई है कि वह निरंतर 
निर्माण-त्रम नही, पूर्ण निरभित यस्तु है, इसी से हम उसे अपने जीवन के 
लिए पठोर साथी बना लेते हैं। इस भ्राति ने हमें जीवन के मूल तत्त्वों को 
मवीन परिश्यितियों के साथ किसी सामजस्प पूर्ण सभ्वन्ध में रखते की 
द्ररणा ही नहीं दी । हम ती अत्तीत के ऐसे कृपण उत्तराधिकारी हैं, जो उन 
में से कुछ भी अपने ऊपर व्यय नहीं कर सकता और सतर्क पहरेदार बना 
रहने मे ही कत्तंय्य की पूर्ति मानता है । 
जीवन जैसे क्षादि से अन्त तक निरन्तर सूजन है, वैसे ही संस्कृति भी 
निरस्तर सस्कार क्रम है। विधार, भान, अनुभव, कर्म आदि सभी क्षेत्रो में 
जब तक हमारा सृजन-क्रम चलता रहता है, तब तक हम जीवित हैं। 
-नीवन पूर्ण हो गया का अथ॑ उसका समाप्त हो जाना है। सस्कृति के सबंध 
में भी यही बात सत्य है। परन्तु विकास की किसी स्थिति मे भी जैसे शरीर 
ओर अल्जंगत के मूल तत्त्व नहीं बदलते, उसी प्रकार संस्कृति के मूल 
तत्त्वी का बदलना भी सम्भव नही । 
आज की सर्वप्रामी परिस्थिति में यदि हम अपने जीवन का क्रम अदृट 
रखना चाहे, तो अपनी सास्कृतिक चेतना फो मूलतः समझना और उसकी 
ममन्वयात्मक प्रवृत्ति को सुरक्षित रसना उचित होगा) सैकड़ों फीट' नीचे 
भू-गर्भ में, गहरी गुफाओं में या ऊची-ऊची झिलाओं में मिले हुए अतीत 
बभव तक ही हमारी मंस्क्ृति सीमित नही, वह प्रत्येक भारतीय के हृदय मे 
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भारत की सास्कृतिक उपलब्धिया उसी का दायभाग नही, वे मानव जाति 
का भी उत्तराधिकार है । अत. जिस प्राकृतिक परिवेश मे ये प्राप्त हो सकी, 
उसके प्रति तीव्र जिज्ञासा स्वाभाविक है। 

पृथ्वी, पर्वत, नदी, बत, समुद्र आदि का संघात है और इस मंघात के 
अ्रत्येक रूप को वेदकालीन मनीपा ने इतनी सजीव चित्रमयता दी है कि 
हमे वे परिचित ही नही आत्मीय जान पडते है। 

हमारे और हमारे वेदकालीन पूर्वजों के बीच में समय का पाट कितना 
विस्तृत है, यह विभिन्‍न अनुमानों का विषय रहा है। विदेशी शोधकर्ता 
अपने पूर्वाश्रह के कारण इसे 3500 बपं से दूर नही ले जा सके, क्योकि 
चाइवबिल के अनुसार सृष्टि रचना की अवधि ही 7500 वर्ष के लगभग 


| 
दै अपने देश में अपीरुषेय कहकर वेदवाड,मय सम्बन्धी जिशासा ही 
आऋंठित कर दी गई । इतना ही नही उसे ऐसी अद्भुत पत्रित्रता से आच्छा- 
दित कर दिया, जो दूसरों को पवित्र करने के स्थान मे स्वय अपवित्र हों 
सकती थी। अतः हर क्षण उसकी पवित्रता की रक्षा में सन्‍नद्ध प्रहरियों ने 
उम्रे असूर्यपश्य बना डाला ) जब विदेशियों ने इस लक्ष्मर्ण रेखा को पार कर 
लिया, तब कुछ भारतीय विद्वानो ने भी साहस किया। 
जिन्होंने विदेशियो का अन्धानुकरण मात्र न करके वेदबाड मय के 
सम्बन्ध मे अपने स्वतन्त्र मत की, तकंसरणि द्वारा स्थापना की है, उनमे 
लोकमान्य तिलक प्रमुख हैं। वे खागील ज्योतिष के सिद्धान्तो के आधार 
पर वेदवाहः मय, ब्राह्मण ग्रन्थ आदि के रचना काल के विषय में किन्ही 
ननिष्कर्षों तक पहुंचे है। 
“ब्राह्मण पंथों के निर्माण-काल मे कृत्तिका नक्षत्र प्रथम माना जाता था 
और उसी में दिन-रात बराबर होते थे। आजकल सूर्य के अश्विनी नक्षत्र 


हे रहने पर यह स्थिति होती है। इस परिवर्तेन के लिए 4500 वर्षों का 
दीघ॑ समय लगा होगा। 
वेदों के रचना-काल में मृगश्िरा नक्षत्र ही प्राथमिकता पाता था और 
सूर्य के इसी नक्षत्र में रहने पर दिन रात वरावर होते थे। मृगशिरा ही में 
बसन्‍्त सम्पात होता था, परन्तु यह स्थिति 6500 वर पूर्व ही सम्भव थी । 
इसी प्रकार के अन्तःसाक्ष्य के आधार पर कुछ मन्त्रो का समय 49000 
-बर्ष पूर्व तक पहुच गया है । 
भूगभं-शास्त्र के अनुसार पृथ्वी, पर्वत, समुद्र आदि के परिवत्तेन के 
आधार पर भी कुछ महत्त्वपूर्ण निष्कपं प्राप्त हो सके है। 
ऋग्वेद मे पूर्व पश्चिम समुद्रों का भी उल्लेख मिलता है और चार 
समुद्रों का भी 
उभौ समुद्रावा क्षेति यश्च पूर्व उतापरः । 
(ऋक्‌० 0-36-5) 
(मुनि) दोनों समुद्रो के पास जाते है--एक वह जो पूर्व में है और दूसरा 
वह जो पश्चिम में है । 
राय: समुद्रा श्चतुरोधसमभ्यं सोम विश्वतः। 
आपवस्य सहस्त्रिण:। 

(ऋक० 9-33-6) 
है सोम ! ममृद्धि से धुर्ण चारो समुद्र और सहस्रो कामनायें हमें प्रदान 
नकरो। 

केवल समुद्र का उल्लेख भी अनेक सूक्‍तों मे अनेक बार आया है। सौ 
अरित्र (डांड) वाली नावो के वर्णन भी कम नहीं। 
य ईब्वुयन्ति पर्वतान तिरः समुद्रमर्णवम्‌ । 
महदभिरग्न आ गहि। 
आ ये तन्वन्तिरश्मिभिस्तिरः समुद्रमोजसा 
मरुद्भिरगत आ गहि 
(ऋकू० -9-7-8 ) 
हे अग्ने ! बादलों का सचालन करने वाले ओर जल को समुद्र में 
“गिराने वाले मरुतो के साथ आइए । हे अग्ने ! सूर्य किरणों के साथ स्वत्र 
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व्याप्त और समुद्र की अपने बल से आन्दोलित करने वाले मछतों के साथ - 
आइए। 
अनारम्भणे तदवीरयेथामनास्थाने अग्रभणे समुद्रे 
यदश्विना ऊहयुर्भुज्युमस्वं शवारित्रा नावमातस्थिवांसम्‌ । 
(ऋक्‌० -6-5) 
हें अश्विद्यय ! मिराधार समुद्र में पड़े हुए भुज्यु को तुमने सौ डांडों बाली 
नाव सहित गृह पहुचा दिया । यह तुम्हारा पराक्रम है । 
ऋग्वेदिक काल के चार समुद्रों में से, उत्तरी समुद्र की स्थिति, हिंमा- 
लय के उपरान्त वाज्ञीक और फारस के उत्तरी भाग से तुकिस्तान के ऊपर 
पश्चिम तक रही होगी, जिसके अवशेष रूप में क्ृष्णसागर, कश्यपहुद, 
अराज और वल्क्राशहृद्‌ू आदि की स्थिति है। समुद्र के उत्तर की भूमि 
प्रुवप्रदेश तक फैली होगी ) 
दक्षिण समुद्र के अवशेष राजपूताने की साभर भील और मद्प्रदेश में 
मिलते है। एश्चिमीय समुद्र अरब स्ययर से मिला होगा और पूर्वीय समुद्र 
की स्थिति हिमालय की तलहठी से लेकर आसाम तक रही होगी । 
जिस प्राकृतिक कारण से हिमालय का जन्म हुआ, उसी से समुद्र भी 
हंटे होगे। फिर उसी क्रम से अधिक जल लाने वाली नदियों की यात्रा दीर्घे 
हो गई होगी और कम जल वाली सिकता में खो गईं होगी । 
भूमर्भवेत्ताओ के अनुसार इस प्रकार के परिवर्तन भे 25000 बे से 
लेकर 75000 वर्ष तक लग सकते हैं । ऐसी स्थिति मे वैदिक साहित्य के 
निर्माण काल के सम्बन्ध में “न इति न इति” कहना ही उचित होगा। 
समय सागर का यह अमाप विस्तार तब हमें विस्मय के चरम बिन्दु तक 
पहुंचा देता है, जब हम अनुभव करते है कि इसकी हर लहर हमारी चिर 
परिचित है । 
भौगोलिक रूपान्तरो ने भारत भूमि की तात्विक एकता को खण्डित 
नही किये है, इसी से बतंमान प्राकृतिक रूप अतीत रूपो से उसी प्रकार 
सम्बद्ध है, जिस प्रकार हम अपने पूर्वजों से । 
हिमालय के लिए हिम्रवत नाम ऋग्वेद और अथर्व में मनेक बार 
आया है। मूजदत पर्वत का जो उल्लेख ऋग्वेद, अथवे, झतपथ ब्राह्मण 
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आदि सें मिलता है, उससे ज्ञात होता है कि वह गान्धार प्रदेश में स्थिति 
रखता था और उसके उत्तर रुद्द का स्थाव था। महाभारत ने-- 
गिरे हिंमवन्तः पृष्ठे मुजवान नाम पर्वत: । 
तप्यते तत्र भगवान तपो नित्यम्रुमापतिः । 
कह कर इसे स्मरण किया है । 
तैत्तरीय आरण्यक में तीन पर्वतो का उल्लेख है : 
सुदर्शने क्रोड्चे मैनागे महागिरी । 
पुराणों तथा महाभारत के अनुसार मैनाक कैलाश से उत्तर है और इसके 
निकट बिन्दुसागर सरोवर गगा का उद्गम स्थल है ॥ 
बुहत्संहिता के अनुसार ऋँच पर्वत मानसरोवर भौर कैलाश से दक्षिण 
है और इसी के रन्ध्र या दर्रे से हूंस मानसरोवर पहुचते हैं। 
हिमालय की तीन श्रेणियां बाहुओ के समान पूर्व और पश्चिम छोरों 
शक फँली हुई हैं। बाहरी शंखला में शिवालिक की श्रेणियां हैं, दूसरी में 
कश्मीर, कांगड़ा, कूर्मांचल आदि हैं और फिर महा हिमवन्त की श्रेणी में 
नन्‍्दा देवी, त्रिशूली, गौरी शंकर आदि उन्‍्मत शिखर हैँ। इसी श्रेणी में 
तुगनाथ, बदरी, केदार आदि की स्थिति है। वही कुबेर की अलकापुरी बसी 
है। बदरिकाथ्रम के पास ही गन्धमादन पर्वत है, जिसे महाभारतकार ने 
अतिपरिचित बना दिया है। इस श्रेणी में [8000 से लेकर 30,000 फुट 
ठक ऊंचे हिमावुत घिखर हैं। पूर्व की श्रेणियों में लोहित क्षेत्र और ब्रह्मपुत्र 
की घाटी है | पश्चिमी सीमान्त के कृष्णगिरि (सुलेमान) और शर्यणावत 
क्षेत्र का ज्ञान भी ऋग्वेद के ऋषि को था। 
संसार के, किसी पर्वत की जीवन कथा इतनी रहस्थमयी न होगी, 
जितनी हिमालय की है। उसकी हर चोटी, हर घाटी हमारे धर्म, दर्शन, 
काव्य से ही नही, हमारे जीवन के सपूर्ण नि.श्रे यस्‌ से जुड़ी हुई है। 
जिस श्रकार गंगा-यमुना और अन्त.सलिला सरस्वती के बिना हमारे 
महादेश के सजल पर रहस्यमय हृदय की कल्पना नही की जा सकती, उसी 
नदी है अपश्न कप हिमालय के बिना देश के उन्नत मस्तक की कल्पना संभव 
नही है । 
संसार के किसी अन्य पर्बत को भानव की संस्कृति, काव्य, दशेन, धर्म 
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आदि के निर्माण में ऐसा महत्व नही मिला है, जैसा हमारे हिमालय को 
भ्राप्त है। वह मानो भारत की सश्लिष्ट विश्वेपताओं का ऐसा अखण्ड विग्रह 
है, जिस पर काल कोई खरोच नही लगा सका। 
बस्तुतः हिमालय भारतीय संस्कृति के हर नए चरण का पुरातन साथी 
रहा है। भारतीय जीवत उसकी उजली छाया में पल कर सुन्दर हुआ है, 
उसकी शुभ्र ऊंचाई छूने के लिए उन्‍्तत वना है और उसके हृदय से प्रवाहित 
नदियों में धुलकर निखरा है। 
प्राकृतिक परिवेश में परिवर्तन स्वाभाविक ही रहते हैं। जहा अतीत 
काल मे गम्भीर वेगवती नदिया थीं, वहां जलते ताम्रपन्न जैसा दृष्टि को 
भुलसा देने वाला मरु का विस्तार है, जहा अतल समुद्र था वहा सम-विपम 
समतल गर्त निकल आए हैं ! ऋतुएं बदल गईं, वनस्पतियों मे परिवर्तन हो 
गया है और ग्रह नक्षत्रों की गति में अन्तर आ गया है। परन्तु वैदिक युग 
से अधुनातन युग तक हिमालय से भारतीय जीवन का रागात्मक सम्बन्ध 
उत्तरोत्तर गहरा ही होता रहा है। यह गहराई इस सीमा तक पहुच गई है 
कि हिमालय को कभी न देख पाने वाला भी उससे दूरी का अनुभव नहीं 
करता । ऐ; 
जीवन के अतल समुद्र से अपनी विशिष्ट मेधा के साथ उठने वाले 
वैदिक मानव के समान ही, पृथ्दी के किसी कम्पन के कारण जल राशि से 
हिमालय भी ऊपर उठा होगा। पृथ्वी और पर्वत दोनों मे वहू विस्फोट 
जनित कम्पन कुछ समय शेष रहा होगा, इसी से ऋषि कहते है : 
यः पृथिवी व्यथमानामद्‌ दृद्य: पर्वतान्प्रकुपिता अरम्णात । 
यो अन्तरिक्ष विममेवरीयो यो द्यामस्तम्नात्स जानस इन्द्र ॥ 
(ऋक्‌० 2-2-2) 
जिसने व्यथित (हिलती हुई) पृथ्वी को दृढ़ किया, जिसने क्षुब्ध पर्वतों 
को शात्॒ किया, जिसने विस्तृत अन्तरिक्ष को फैलाया और जिसने आकाश 
को स्थिर किया, हे जनो ! वह इन्द्र है। प्व॑ंतो के पंखो की पौराणिक 
कथा के मूल मे भी यही कम्पन रहा होगा। , 
किसी भी देश के मानव-समूह के पास वैदिक वाड मय के समान 
आचीन ओर समृद्ध वाह मय नही है। इतना ही नही, किसी भी भू-खण्ड 
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का सानव गर्व के साथ यह घोषणा नही कर सका है : 
माता भूमिः पुत्रो अहं पृथिव्या: --अधर्व० 
भूमि माता है। मैं पृथिवी का पुत्र हूं। 
आश्चर्य नहीं कि इस प्रकार कहने वाले को पर्वत, वन, नदी आदि 
सहोदर सहोदराएं जान पड़ें । 
गिरयस्ते पवत: हिमवन्तोरण्यते पृथिवी स्योनमस्तु 
--अधवे ० 
(हे पृथ्वी ) तेरे पर्वत, तेरे हिमावृत शल्य, तेरे अरण्य सुखदायक हों । 
धरती का सौन्दर्य, उन्हें इतना प्रिय था कि वे उसे अनन्त काल तक 
देखते रहने की कामना करते थे । 
यावत तेभि पश्याभि भूमे सूर्येण मेदिना । 
तावन्मे चक्षुममिप्ठोत्तरामुत्तरा समाम्‌ । 
+--अथवें ० 
(हे भूमि ! प्रकाशित सूर्य के साथ जब तक तेरी ओर देखता रह, तब 
तक वर्ष-वर्षान्तर तक मेरी दृष्टि क्षीण न हो ।) 
आज के वैज्ञानिक युग में, जब मनुष्य पृथ्वी से सब कुछ लेकर भी उसे 
नष्ट करने के साधन खोजता रहता है, वैदिक मानव की यह भावना 
विस्मयजनक है। 
उदीराणा उत्तासीनास्तिष्ठत: प्रक्रामन्त: । 
पदश्या दक्षिणसब्याभ्या मा व्यथिष्महि भृम्याम्‌ । 
9०० 
मा ते मर्म विभ्रग्वरि भा ते हृदयमपिपम | 
+--अथवें ० 
उत्ते हुए, बेठते हुए, खड़े हुए और दक्षिण वाम पैरों से बढते हुए हम 
भूमि को व्यथा (पीड़ा) न पहुंचाएं। हे पवित्र करने.वाली ! मैं तेरे हृदय 
को आघात न पहुचाऊ।* 
परन्तु इतनी भावुकता उन्हें वल से विरक्त नही बना देती । 
अजीतोडहतो अक्षतोध्ध्यप्ठां पृथिवीमहम्‌। 
मैं अपराजित, अक्षत अमर होकर पृथिवी पर अधिष्ठित रहू 
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सानो भूमिस्त्ववार्प बल राष्ट्रे दधातृत्तमे 
वह पृथ्वी हमारे सर्बोत्कृष्ट राष्ट्र में ओज और शक्ति उत्पन्न करे। 

हिमवंत ओर भारत भूमि के प्रति इसी गम्भीर अनुराग का संस्कार 
लेकर युग-युगान्तर तक नवीन पीढ़ियां आती रही हैँ। ऋग्वेद के ऋषि का 
हिमवंत, आदि कवि वाल्मीकि के युग तक पहुंचते-पहुंचते शैलेन्द्र का विशेष 
व्यवितित्व था लेता है। महाभारतकार उसे स्मरण ही नही करता, प्र॒त्युत्‌, 
हिंसाजनित विजय से श्षुब्ध पाण्डवों को उसके हिंमशीतल अंक में 
समाधिस्थ कर देता है । 

कविगुरु कालिदास के काव्यों में तो हिमालय सुख-दुःख के अनन्त 
उच्छवासो में स्मन्दित हो उठता है। उससे जन्म पाने वाली पावंती घरती 
तपश्चरण द्वारा ही शिव को वरण करके अपराजेय कुमार को जन्म देती 


है। 

तब से आज तक यह शिव के “राशीभूत अट्टृहास-सा' उज्ज्वल पर्वत 
भारतीय साहित्य, कला आदि का सहचर रहा है। इस पर दृष्टि पड़ते ही 
कवि के हृदय मे अनन्त भावनाओं को घटाएं उमड़ आती है ओर चित्रकारों 
की आंखों से विविध रंगमय स्वप्न बरस पड़ते है । मूतिकार को इसमे जीवत 
की विराठता प्रत्यक्ष हो जाती है, स्वरकार के आरोह-अवरोह इसकी परि- 
क्रमा करने लगते है और नृत्यकार इसमे महाकाल के त्ाण्डव और लास्य 
की चाप सुन लेता है। 

आकाश के इन्द्रनील वितान के नीचे चांदवी को जमा कर बनाए गए 
पे शिखर भारत का ऐसा मुकुट जान पड़ते है, जिन पर किरणें केशर के 
फूली के समान वरसती रहती हैं। 

भारतीय कल्पना ने इस विराट सोन्दर्य में शिवत्व की भावना की और 
इसकी सहचारिणी की खोज करते-करते ही मानो तीन अतल समुद्रों के 
मिलन-सीमान्त पर खडी कन्याकुमारी को चिरन्तन स्वयंबरा बना दिया 


हैं। 

यह स्वाभाविक भी था, क्योकि विराट अचलता का साथ असीम * 
चंचलता ही दे सकती है, और अनन्त कोलाहल का उत्तर अनादि स्तब्धता 
में ही मिल सकता है । 
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हिमालय को हमने दुलंध्य माना है, अलंघ्य नहीं। अनेक वार स्नेह 
सरल हृदय से हौले पग रखते हुए जिज्ञासु इसे पार कर आए है, अनेक बार 
अस्त्र-शस्त्रो की झंकार से इसकी समाधि तोड़ते हुए दर्पस्फीत मह॒कारी कत्रु 
“भी इसके पार आए है । जो जिस प्रकार का अतिथि बन कर आया, इस 
भूमि के निवासियों मे उसकी अभ्यर्थना भी उसी प्रकार के उपकरणों से 
की । युद्ध में प्रणम्य शत्रु को हमारे प्रणाम भी वाण की नोक पर गए हैं। 
मानसरोवर तथा कलाश को भारतवासी अपने महादेश का पवित्रतम 
“भाग मानता रहा है और प्रत्येक युग में कवियों ने उसके स्मरण से अपने 
काव्य को पवित्र बनाया है। वह शिव का आवास ही नही, जीवन की 
शिवता का भी प्रतीक है। जैसे-जैसे सप्तसिन्धव: की संस्क्ृतिवाहिनी आगे 
बढती गई, अन्य पव॑त भी उसकी आत्मीयता की सीमा में आते गए । 
अनेक पौराणिक कथाओ का केन्द्र पुरातन विन्ध्य, राजस्थान का 
अवुद, विन्ध्य के दक्षिण का ऋक्ष (सतपुड़ा की श्रेणियां), छुक्तिमान की 
थहाड़ियां, दक्षिणपथ के सह्याद्रि, मलय आदि से मानों एक विशाल परव॑तत 
"परिवार ही स्थापित हो गया, जिसमे सब मिल कर ही भू-भूत का कत्तेव्य 
संभालते है । 
भारत नदियों की दृष्टि से भी बहुत समृद्ध रहा है। उसकी सस्कृति 
का आरम्भ और विकास नदियों के तट पर ही हुआ है, अत. उनके प्रति 
भक्ति-भाव उसको संस्कृति की विशेषता वन गया है | 
वैदिक वाइमय में अनेक नदियों के नाम आए है, जिनमे कुछ के 
नामों में परिवर्तन हो गया है और कुछ भव अफगानिस्तान के सीमा क्षेत्र 
में हैं । परन्तु अधिकांश नदियां हमारी जानी पहचानी ही नही, शरीर की 
रवतवाहिनी शिराओं के समान, जीवन और संस्कृति की वाहिनी भी हैं । 
पुराण तो कई सौ नदियो की सूची देते हैं, परन्तु ऋग्वेद में 
'उल्लिप्वित नदियों की संख्या भी कम नही है। अप्टक ऋषि (विश्वामित्र 
के पुत्र) सप्त आप के अतिरिक्त अन्य 99 नदियों की चर्चा करते है । 
नवति नव च स्रोत्या स्रवन्ती 4 
निन्‍्यानवे बहती हुई नदिया 
(ऋक्‌ 0-]40-8 ) 
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सप्त सिन्‍्धु का उल्नेख अनेक बार हुआ है। तत्कालीन प्रमुख नदियों 
में गगा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्री (सतलज ), परुष्णी (राबी), आस्किनी 
(चितनाव), वितस्ता (क्रेलम), अजिकाया (व्यास), सिन्धु, सुपोमा, 
(सौहान), मझुदृवृधा, तृष्टामा, रसा, श्वेत्या (शोण), कुभा (काबुल), 
गोमती (गोसल), क्रमु (कुरंम), मेहत्नु, दूषद्वती की चर्चा बार-बार 
होती रहती है । 

जलवायु के परिवर्तन से उत्पन्न वर्षण-अवर्पण का प्रभाव नदियों पर 
विशेष रूप से पड़ता है । पृथ्वी के कम्पन से भी इनकी गति और स्थिति में 
परिवर्तन स्वाभाविक हो जाता है। आज अराल सागर में गिरने वाली नदी 
पहले कश्यप हृद में गिरती थी। 

जिस सरस्वती की स्मृति में वैदिक ऋषि की कल्पना सुन्दर छन्द 
रचना में व्यक्त हुई है, वह पहले राजप्रूताना मे स्थित समुद्र में गिरती थी। 
जब समुद्र पीछे हटा और पर्याप्त मिट्टी न पड सकने के कारण वहाँ मह का 
विस्तारमात्र रह गया, तब वह महानदी तन्वी होते होते सिकता में लो 
गईं। दृषद्वती सरस्वती के समानान्तर बहते हुए उसी मे मिल जाती थी। 
ये दीनों ही सरिताएं जो यज्ञ का प्रमुख स्थान थी, कालास्तर में प्राकृतिक 
कारणों से लुप्त हो गईं। परन्तु संस्कारणन्य स्वेह और श्रद्धा के कारण 
भारतीय मानस सरस्वती को अन्त.सलिला कह कर और त्रिवेणी में उत्तकी 
स्थिति मान कर आज भी भ्रसन्‍न होता है। न 

ऋमशः प्रसार के कारण जब दक्षिण की नदिया परिचम की सीमा में 
आ गईं तब से भारतीय जनमानस प्रत्येक सकल्प के अवसर पर संपूर्ण 
भारतवर्ध का ही स्मरण नही करता, वह 

गगे च यमुने चेव सोदावरि सरस्वति। 

नर्मदे, सिनधु, काबेरि अलेडस्मिन सन्निधि कुरु। 
कह कर पवित्र होता है । 

प्राकृतिक परिवेश की विविध रग-झूप-रसमय सजीवता ने एक और 
वैदिक बाड़ मय को स्थूल से सूक्ष्मतर होने वाला अक्षय सीन्दर्ये-बोध दिया 
और दूसरी ओर मानव-जिज्ञासा को प्रत्यक्ष समाधान से गूढ़तम दाशंनिंक 
सरणियों तक अनन्त विस्तार दे डाला । 
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प्रकृति के सौन्दर्य की निश्चित रेसाओं ने यदि उन पर चेतना का 
आरोप महज कर दिया, तो आश्चर्य नहीं। यह आरोप स्थूल सादृश्य से 
चल कर सूक्ष्मता की उस सीमा तक पहुंच गया, जहां वह सर्ववाद के रूप 
में विश्वात्मा का प्रतीक बन गया। 
नदी, वन, पर्वत आदि के तथातथ्य चित्रों की पृष्ठभूमि में ऋषि का 
जो सूक्ष्म निरीक्षण है, वही उसे बाह्य रूपरेखा भे अन्तनिहित सामजस्य 
को देखने की क्षमता देता है। 
जो वेगवती सिन्धु की स्पप्ट रेखाए आकता है, अरण्यानी को चिर- 
परिचित रूप में छन्दायित करता है, वही उपा, वरुण आदि के अतीन्द्रिय 
सौन्दर्य का भावन करता है, जीवन और सृष्टि के विषय मे गूढ़ जिज्ञासाओं 
को वाणी देता है। 
सिन्धु के लिए ऋषि कहता है : 
», ऋजीत्येनी रूशती महित्वा परि ज्यांसि भरते रजासि। 
अदब्धा सिन्धुरपसामपस्तमाश्वा न चित्र वपुषीव दर्शता । 
(--ऋछू० -75-7) 
सिन्धु की गति सरल है। वह श्वेतवर्णा ओर दीप्तिमती है। वह 
अहिसित वेगयुक्त जल को सर्वेत्र पहुंचाती है। सिन्धु (वेग में) अश्विनी 
के समान अदुभुत्‌ और (तरंग भंगिमा में) रूपवती स्त्री के समान दर्शनीया 
है। 
इसी प्रकार सरल स्पष्टता से वह अरण्यानी का चित्र आकता है: 
वृषारवाय बदते यदुपावति चिड्चिक:। 
अधाटिभिरिव घावन्नरण्यानि मंहीयते । 
(ऋक्‌० 0-46-2) 
इस घने वन में कोई जन्तु बैल के समान शब्द करता है। 
कोई ची ची करके मानो उसका उत्तर देता है। ऐसा जान पड़ता है 
मानो वीणा के भिन्‍न स्वरो में वोलकर अरण्यानी की महिमा गाते हैं। 
दार्शनिक सूक्ष्मता के व्यापक आकाश के नीचे भारतीय जीवन अरण्प- 
संस्कृति अथवा हलघर पृथ्वीपुत्र की सस्कृति का विकास कर रहा है। यह 
सस्क्ृति अपने कर्म-जगत की घरती मे बंधी रहे, यह अनिवाय॑ हो जाता है + 
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गहन हरित कान्तार, सरिताओं को नील-रजत शिरा-जाल, विस्तृत 
चहुरंगी समतल, विविध वृक्ष-पद्यु-पक्षी की संसृति आदि भारतीय मानव 
के साथ-साथ समय की तरगो पर भूलते, निखरते चलो आ रही है। 

वैदिक काल के अश्वत्यथ (पीपल), शमी (छेकुर), शिशपा (शीशम, 
अशोक ) , शाल्मलि (सेंमर ), पलाश (टेसू) आदि अनबोए अनसीचे आज 
भी ग्रामों की सोमा और नगर-मार्गी के प्रहरी बने हुए है ! 

इक्षु मधु आज भी सुलभ है। यव, ब्रीहि, गोधूम आदि धार्यों की 
हरीतिमा मे आज भी धरती का अंचल लहराता है। 

पशुओं में गौ, अश्व, मेष, महिप, कुक्कर आदि नित्य परिचित ग्राम 
पशुओं से लेकर विजनवासी हस्ति, मूंग, कृष्णसार, कस्तुरी मृग आदि तक 
मब इस धरती के पूर्ववत संगी है । 

इसी प्रकार अनदेखे हंस, क्रोच, चक्रवाक से लेकर प्रत्यक्ष घुक, शक्ुनि 
(काक) आदि विविध पक्षि-जगत से और वृश्चिक सर्प ज॑से दशनप्रिम * 
जन्तुओ से हमारे जीवन का चिर परिचय है| 

दादुर बैदिक ऋषि को ही वेदपाठियों का स्मरण नही कराता था, 
आज भी नदी पोखरों मे उसकी स्वर लहरी उठती ग्रिरती रहती है। 

मो के प्रति भारतीय की जो संस्कार-जन्य-श्रद्धा है, उसका अंकुर 
ऋग्वेद के प्रसिद्ध यो सूक्त में खोजा जा सकता है। 

आ गावो अम्मस्नुत भद्र मकर्त्सीदन्तु गोप्ठे रणयन्त्वस्मे । 
प्रजावती. पुरुरूपा इह स्थुरिव्द्राय पूर्वीरुपसों दुहमना: ॥ 
(ऋहक्‌० 6-28-]) 

गौये हमारे गृह आएं, हमारा मगल साधन करें । वे हमारे गोप्ठ (योशाला ) 
में विराजे | हमे आनन्द दें। वे प्रजावती हो | विविध सुन्दर वर्णवाली गायें 
'ऊपा काल में इन्द्र के लिए दुग्ध प्रदान करें। 

ऋषि इस उपयोगी पशु की पूजा करके कत्तंव्य समाप्त नहीं कर देता, 
चरन्‌ उसके सुखपूर्णक जीवन की भी व्यवस्था करता है ! 

प्रजावती सूयवस रिशन्ती शुद्धा अपः सुप्रपाणे पिवन्‍्ती । 

मा बः स्तेन ईशत माधशसः परि यो हेती रुद्वस्य वृज्या, ॥ 

(ऋक्‌० 6-28-7) 
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है प्रजावती गौओ, तुम शोभन जो (तृण) का भक्षण करो। सुन्दर 
प्रपानक (जलाशयो) में निर्मेल जल पियों। तुम्हें तस्कर कप्ठ न पहुंचाएं, 
हिसक पशु आक्रमण न करें| चोट पहुंचानेवाले आयुध तुम्हें स्पर्श न करें। 
गौ को अदिति (आदित्यों की माता) स्वरूप मानकर उसे अन्धया 
(अवध्य) कहा गया है। 
गां मा हिमीरदिति विराजम्‌ --अदिति रूप गो की हिसा मत करो। 
गो-घातक प्राणदण्ड का भागी होता था। 
उपयोगितावाद और दाशंनीयता की दृष्टि से अश्व का जो उत्कर्ष 
हुआ था, वह भी विविध और विस्मयजनक है। वह न केवल त्वरा और ओज 
का ही प्रतीक है, वरन्‌ प्रकृति के रौद्र, चंचल और श्वान्त संयमित दोनो रूपों 
का बाहक है। पर्वत्तों को कम्पित करने वाले मशर्तों के वाहन भी अश्व हैं 
ओर उपा, सूर्य आदि को ऋतू-मार्ग मे लाने वाले रथ के बाहक भी अश्व 
है। उनके चित्र वर्ण, उनके ओज, उनके हिरण्य साज और विद्युत्‌ जैसी 
दीप्ति बल्गाओं के वर्णन स्पष्ट और काव्यात्मक हैं । 
क्रमशः स्पष्ट प्रकृति चित्रों का स्थान ऐसे भाव-चित्र ले लेते है, जिनमे 
सूद्षम सौन्दयंवोध के साथ किसी शाश्वत्‌ अलक्ष्य ऋत्‌ का भी संकेत प्राप्त 
होने लगता है। 
एपा दिवो दुहिता प्रत्यदर्शि 
ज्योतिरवंसाना समना पुरस्तातू । 
ऋतस्य पन्थामन्वेत्ति साधु प्रजानतीव 
न दिशो मिनाति। (ऋक० ]-24-3) 
यह आकाश की पुत्री, आलोकवसना उपा प्रत्यक्ष उदित हुई है। यह ऋत्‌ 
(नियम) का अनुसरण करती हुई सव दिशाओं का ज्ञान रखतो है (उन्हें 
अन्धकाराच्छन्त नही रहने देती ) । 
व्यक्तिगत रागात्मक सम्बन्ध के परिचायक वरुणसूकत है, जिनमे 
* आगामी युगो में विकास पाने वाले रहस्पवाद के जअंक्र स्पष्ट हैं : 
कवत्यानि नौ सख्या वभूवु: सचावहे यदवृक पुराचित्‌ । 
बृहन्तं मानं वरुण स्वधावः सहस्त्रद्वारं जगमा गुहं ते ॥ 
(ऋक्‌० 7-88-5) 
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हे वरण योग्य, हमारा वह गुरातन सख्य क्या हुआ ? पूर्व काल मे जो 
हमारी मित्रता हुई थी, हम उसी का निर्वाह करें। हे महान स्वामी, तुम्हारे 
सहस्य्रों द्वार वाले गृह में मैं आऊंगा । 

प्रकृति की जिस विविधता में उन्हें अनेक देवो का बोध हुआ था, उप्ती 
में उन्होंने एकत्व को अनुभूति प्राप्त की : 

पुरुष एवेदं सर्वे यद्भूत यच्च भाव्यम्‌ । 

उतामृतत्वस्येशानों यदन्‍्नोनातिरोहित ।! 

(ऋक० 0-0-2 ) 

यह सब कुछ वह पुरुष ही है--ये जो भूत (उत्पन्न हो चुके है) और यो 
होने वाले हैं! बह भमृत का स्वामी और अन्न से सर्वोपरि है। 

प्रकृति के उग्र रूपों कै प्रति भी उतकी रागरात्मिका वृत्ति केवल भय 
की नही थी, क्योकि उस स्थिति मे मानव केवल अन्धविश्वास के अधकीर 
का वन्‍्दी हो जाता है। उग्र रुद्र रूपो में सौंदर्य और शिवत्व की अनुभूति 
केवल भीति या आतंक से सभव नही है! 

रुद्र जैसे उम्रता के प्रतीक देवता की कल्पना का शिव और शंकर मे 
पर्यवसान यही प्रमाणित करता है कि वैदिक मनीषा को प्रलय में भी सौंदर्य 
की स्थिति का बोध था। 

दिवो वराहमरुषं कपदिन त्वैपं रूप नमसाहि वयामहे । 
हस्ते विभ्रद्‌ भेषजा वार्याण शर्म वर्म छदिरिस्मम्यं यंसत ॥ 
४ (ऋक० १- 4-5 ) 

हम आकाश के धोर रूप वाले, पिंगल जटाधारी महान तैजोमय रुद्र का 
ममस्कार पूर्वक आवाहन करते है! वे वरणीय भेषज हाथ में लेकर हमें 
सुखी करें। अपने रक्षा-कवच से हमे निर्भय करे। 

इसी प्रकार मझुतों के रोद्र वेग से भी ऋषि परिचित है : 

को वो वरिष्ठ आ नरो दिवश्चग्मश्च घूतयः। 

मत्सीमन्त न घूनुथ्‌ । 
नि वो यामाय मानुपो द्ल उम्रायमन्यवे । 
जिद्दीत पर्वत ग्रिरि: । 

आकाश पृथ्वी को कम्पित करने वाले मरुतो, तुममे श्रेष्ठ कौन है ? तुम 
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चुक्ष की शाखाओ के समान दिश्ञाओ (पर्वतों) को ककमरोर देते हो। 
परन्तु इस उमग्रता के लिए भी ऋषि की शुभकामना दृष्टव्य है : 
स्थिराव : सन्तु नेमयो रथा आश्वास एपाम्‌ सुसस्कृता अभीशव । 
(ऋक्‌ -38-2) 
हैं मरुत गण ! तुम्हारे रथचक्रो की नेमि और घुरी दृढ़ हो, तुम्हारी वल्गा 
स्थिर हो, तुम्हारे अश्व सयत रहें । 
से विविध रामात्मक अनुभूतियां क्रमशः कवि को उस तत्त्वग्रत जिज्ञासा 
की और ले जाती है, जिससे उपनिषद्‌ काल की उदात्त चिन्तन-पद्धति ही 
नही, भारतीय दर्शन की विविध दिशाएं आविष्कृत होती रही है । 
नासदीय सूक्त उदात्त तत्व-चिन्तन को जन्म देने वाली जिन्नासा का 
शेसा रूप है, जो अपनी चिरन्तमता में भी चिर नवीन लगता रहा है : 
नामदासीन्नो मदासीत्तदानी नासीद्रजो नो व्योमापरी यत्‌ । 
किमावरीव: कुहकस्यशमन्नम्भ: किमासीद्‌ गहन गभीरम्‌ । 
(ऋक 0-29-) 
उस समय (सृष्टि के आरम्भ में) न असत्‌ था न सत्‌ था । पृथ्वी भी नही 
थी, आकाश और आकाश से परे परमब्योम भी नहीं था। आवरण से कौन 
आच्छन्न था ? किसका कहा स्थान था ? क्या उस समय अगाघ गम्भीर 
जल ही जल था ? 
इत॑ विसृष्टियंत आवभूत यदि वा दर्धे यदि वा न । 
यो अस्याध्यक्ष: परमे व्योमन्त्मो अंग वेद वा न बेद 
(ऋक० 0-29-7) 
सह अनेक प्रकार की सृष्टि कहा से उत्पन्न हुई ? किसने सृष्टि रचना 
की और किसने नही की, यह सव वही जानते होगे जो इसके स्दामी और 
परम ब्योम मे स्थिति रखते है । हो सकता है दे भी न जानते हों । 
इन समस्याओं के समाधान की दिशा में असंख्य अन्वेषण हुए उनका 
अंकुर भी उन्ही जिन्नासुओं के मनोजगत में पहले अंकुरित हुआ। 
कामस्थदग्रे, समवर्तेताधिमनसो रेनः प्रथम यदासीत्‌ । 
सतोबन्धुममति निरविन्दन हृदि प्रतीप्या कवयो मनीषा ॥ 
(ऋक० 0-] 2-4) 
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सत्रप्रथम उसके मन में काम (इच्छा) उत्पर्त हआ। उसी से सर्वप्रथम 
सृष्टि का उत्ततिल्कारण (बीज) निकला । ऊवि मनीषियों ने अपने अस्त - 
करण में विचार करके बुद्धि द्वारा जो जविद्यमान वस्तु थी, उसे विद्यमान 
वस्तु का उत्पन्ति-कारण माना । 

साहित्य यदि सस्झति का जन्नय वसस्त है, तो जीवन दर्णन को उसका 
धरती की गहनता में छित्रा तत्त्य कहा जा सकता है। एसी किसी सस्कृति 
की फायना कठिन है, जो बिना किसी विशेष जीवन दर्शन के अविच्छिल' 
गविलोर सतानत आयु का बरदान पा सकी हा । 

भारतीय चिस्तन को पद्धतिया भारत के प्राक़तित परिवेश की कितनी 
ऋणी ?, परह उनके तरबते अध्यपन से स्पप्ट यो जावा है! प्रद्न्‍नति के भिन्‍ने 
और उ शी-कभी परस्पर 7 रूपों ने जिस प्रसार मानव अत्त करण मे, 
अनेक देववाद की उद्मावना, स्वाभाविक कर दी थी, उसी प्रकार उन 
बविमिनन रूपों में स्पन्दित जीयन ने, भिन्‍न अग-प्रत्यगवाले घरीर के समान 
सब्र एकत्व का बोध भी अतिवार्य कर दिया। “सर्व खत्विंद ब्रह्मा.--यह 
संत कुछ ब्रह्म टे और एक सद विध्रा यहधा बदस्ति"--ठस एक को 
ब्रिद्वात अनेक नामो से पुकारते ह, मानों एप ही चित्र के दो छोर है। 

भारत की प्रकृति अजब्न वरदानमंयी है अत उसके बात्मल्य दी 
छात्रा भ मानव्र-हृदय को जीवन के ही नहीं, प्रकरंति के भी सब रप 
आत्मीय भर सहजात जान पडे। ऋखेद से लेकर गीता तक पहुँच कर, 
फिर निर्गुग-सग्रुण भावधाराओं से जनेकता पाने वाले सर्ववाद तथा संवत्मि” 
बाद फी कथा, जीवन के क्‍िलने लक्ष्य-्अलद्प तटों को छ आई है, यह 
बरतने यी आवश्यकता नहीं है । हे 

ब्रेदाल्त दर्शन यदि बसण्ट चेतना # चिर एक्राकीपत की एकरस दथा 
है या सासप्र दर्णत सिविकार पृर्प जोर चिर परिवर्सनगीला श्रकृति का 
मधुर देल्‍्दगीत है । 

वात्य मे जो तत्य सौन्दर्य की सीमा में वध गया है, वही दर्शग में सत्य 
हे रूप में मुक्त हो सकाह़ जार पुत्र बही नैतिक धरातल पर शिव की 
प्रशिभाधा में अवतरित टजा 2। 

भारतीय सस्क्ति विधिधतासयी है, क्योति भारत की प्रगति अनन्त- 
हूया ?। यह रामखबबादिनी *, क्योकि प्रकृति सबको स्परीकति देती हे । 
किसी एश विचार, एफ भावना और एक ध्रारणा की सीसा उसके लिए 
खन्‍्चने है क्योकि वह अराख्य संदियो-खातों को अपने में मुक्ति दने वाला 
सलुद्र ?। 
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“परमार जी: 
मानव विकास :प्रम्परापके-संदर्भ-में- 


यश 


परम्परा एक क्रमबद्धता का पर्याय होने के कारण मानव जीवन के अतः 
बाह्य दोनो पक्षों का स्पर्श करती है। विकास के अनादि क्रम में मनुष्य, 
केवल कर्म की दृष्टि मे ही नही, अपने दर्शन, चिन्तन, आस्था आदि की 
दृष्टि से भी किसो ऐसी परम्परा की सुनहरी कडी है, जिसका एक छोर 
अतीत में और दूसरा भविष्य में अलक्ष्य रहता है। इस क्रमबद्धता के अभाव 
में मानव का मूल्यात्मसक परिचय सम्भव नहीं होता। यह एक रागात्मक 
तथा बोद्धिक दृष्टि से विश्शंंसलित व्यक्ति के लिए भी सत्य है, एवं बुद्धि 
तथा दवृदय की दृष्टि से सर्वेधा स्वस्थ विकासशील व्यवित के लिए भी 

जव विचार, दर्शन, सवेदन तथा क्रिया एक विशद्येष क्रम के साथ 
आवर्तित सव्तित होते है तभी उनसे सामान्य निष्कर्ष रूपरेखा पाते है । 

उदाहरण के लिए, अपने कठोर कर्म की निरन्तरता से निष्ठुर व्यक्ति 
भी किसी क्षण द्रवित या कोमल हो सकता है, परन्तु इस एकाकी घटना के 
कारण हम उसे कोमल नही मान लेंगे। जब ऐसे क्षणों की आवृत्तिया 
सामान्य हो जाएगी, तभी वे उसकी स्वभावगत विशेषता बन कर उसके ; 
व्यक्तित्व का परिचय दे सर्कंगी । मानव-जीवन-क्रम में बहुत कुछ ऐसी ही 
स्थिति परम्परा की रहती है। 

अन्तर केवल यही है कि किसी चिन्तन, दर्शन या आस्था को किसी 
मानव-समूह की विशेषता बनने में अनेक युग लग जाते हैं। 

मानव-जाति का विकास-क्रम इतना जटिल और संघर्षमय रहता है 
कि उसे युग विज्ञेप में सीमित करके देखना अनेक भ्राम्तियो को जन्म दे 
सकता है। 

अमुक जाति शान्तित्रिय है, ऐसी सामान्य जान पड़नेवाली धारणा के 
लिए अनेक युगों की गतागत पौढ़ियो के विचार, चिन्तन, मनोराग तथा 
कम ही प्रमाण हो सकते हैं और ये प्रमाण परम्परा-सापेक्ष ही रहेगे। 


दर 


प्रत्येक मातव या मानव-समूह विशेष परिवेश और परिस्थितियों मे 
जन्म तथा विकास पाता है और उसकी जीवन-पद्धति तथा मूल्यात्मक 
मान्यतायें कुछ परम्परित और कुछ स्वार्जित होती हैं। परन्तु मभी जीवन 
मूल्यों की स्थिति के लिए आवश्यक घरती मानव की अनेकता ही रहेगी, 
क्योकि शून्य मे रहनेवाले एकाकी मानव को इनकी आवश्यकता नहीं 
हीगी। 
विविध तथा विकासशील होने पर भी न प्रकृति को मुल्यात्मक 
विशेषता की आवश्यकता है, न मानवेतर जीवजगत को | 
प्रकृति एक व्यापक ऋत्‌ या नियम से संचालित है, परन्तु उसमे 
स्वतन्त्र संकल्प-विकल्प न होने के कारण उचित-अनुचितत, सत्य-अमत्य, 
अच्छा-बुरा आदि द्वद्दों की स्थिति सम्भव नही। 
पशु-पक्षि जगत प्रकृतिदत्त सहज चेतना से ही क्रमबद्ध कार्य की क्षमता 
पाता है। उसे भी मानव के समान संकल्प-विकल्प की अपेक्षा नही है। 
बस्तुतः मानव ही को कर्म के चुनाव को शक्तित श्राप्त है, अवर वही 
परम्परा का सचेतन संग्राहक हो सकता है। 
मानव जीवेन का सचालक ऋतु युगयरुगान्तर से उसके पूर्वजों की 
सृल्यात्मक उपलब्धियों से निभित होता आ रहा है ओर इस विराट ऋतु 
को युगविशेष में निर्मित रूपरेखा का परिचय परम्परा ही देती है। इसी 
कारण हर युग में मानव अपने पू्वंगामी अग्रजों को, ज्ञान-विज्ञान, दर्शन, 
साहित्य, कला आदि में अजित उपलब्धियों को अपनी मानकर अंप्रसर 
होता आया है। 
शिल्पी जब एक विज्ञाल प्रस्तर-खण्ड को सामने रख उसमें अपना 
मानसी प्रतिमा को रूपायित करने बैठता है तब उसे एक ही दिन मे पूर्णता 
चक नही पहुचा पाता; पभ्रत्युत्‌ वह प्रतिदिन क्रम से कुछ तराशता, कुछ 
अनाता हुआ अनेक दिनो मे उसे सर्वाग्पूर्ण कर पाता है। 
यदि शिल्पी अपने निर्माण-क्रम में एक दिन आंकी हुई अंशाकृति का 
दूसरे दिन तराश कर फेक दे तो मूर्ति का प्रश्व तो समाप्त हो ही जाएगा, 
अस्तरस्ण्ड भी कर्णो में विखर कर अपना महत्व खो देगा । 
बहुत कुछ ऐसी ही स्थिति मानवता को होगी, यदि एक युग की 


40 : भारतीय ग्रस्कृति के स्वर 


उपलब्धियों को दूसरा युग नष्ट करता चले। नदी से नहरें निकाली जा 
अकती है, किन्त॒ उसके प्रवाह को खण्ड-खण्ड में बाटना, उसका नशीत्व 
समाप्त करना है। 
परम्परा जीवन-पद्धति के वाह्म-रूप के साथ जीवन-मृल्यों तथा उप- 
लब्धियों के अन्तनिहित तत्वों को वहन करती हुई युग-युगान्तरों का संक्रमण 
ऋरती है । यह निर्भिवाद है कि प्रत्येक युग की विशेष समस्याएं तथा विशेष 
समाधान होते है और युग विधेष की जीवन-पद्धति में इनका प्रतिफलित 
होना स्वाभाविक ही नही, अनिवार्य है। 
भिन्‍न परिस्थितियों वाले युग यद्दि इसी, प्रतिफलन को अपनी जीवन- 
"पद्धति बनाना चाहे तो बह परम्परा और युग दोनो के साथ अन्याय होगा । 
बीज का कुछ अश मिट्टी मे नप्ट हो जाता है और कुछ अश अंकुर में 
'परम्परित होता हुआ, इसी क्रम से फल की परिणति तक पहुंचता है । 
इसी प्रकार परम्परा का युग-सीमित अश क्षरित होकर ही उसे संचरण- 
शीलता देता है। 
मानव जीवन की परम्परा विकास और ह्ास्त का लेखा-जोखा या 
इतिवृत्त मात्र नही होती । वह तो मानव के चिन्तन, जीवनदृष्दि तथा 
रामात्मक विस्तार का ऐसा सयोजन है जो जीवन को ऊर्ध्व से ऊध्वंतर, 
सुन्दर से सुन्दरतर बना सकता है। 
इस प्रकार परम्परा के अन्तर्निहित तत्व भिन्‍न-भिन्‍न युगो में स्थिति ही 
नही रखते, उन्हें अनक प्रयोगी की अग्नि-परीक्षा भी पार करनी पडती है। 
इन प्रयोग रूपो मे सत्य का युग-सीमित अश भी रहता है और युग 
निरपेक्ष सर्वकालीन अश भी। उन्हे वहन कर लाने वाली जीवन-पद्धति 
युग-सापेक्ष हो सकती है परन्तु इससे तत्वगत महा्धंता मे अन्तर नहीं 
पड़ता। आशभृषणों के रुपान्तरण के कारण स्वर्ण की महाधंता घट नहीं 
जाती । 
इतने युगों के समुद्र पार कर आने पर भी हमारे विश्व-बन्धुता, 
पचशील, सह-अस्तित्व, शान्ति आदि शब्दों मे अन्तनिहित परम्परा जीवन 
की मृल्यात्मक दीत्ति से उज्ज्वल है। 


विज्ञान ने हमे अपने परम्परागत जीवन-मूल्यो के उपयोग के लिए 
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और भी विस्तृत क्षेत्र तथा विराट मानव-परिवार दे दिया है! अत. भाज 
यदि हम परम्परा के बाह्य और युग-सापेक्ष रूपों में ही अपने आपको बन्दी 
न बना लें, तो हमारे दर्शन, साहित्य, कला, ज्ञान-विज्ञान सब मानव समष्टि 
को समृद्ध करेंगे। 

अतीत का इतिवृत्तात्मक लेखा इतिहास है, अतः तटस्थता उसका 
विशेष गुण मानी जाएगी । परम्परा के समान इतिहास मनुष्य के रागात्मक' 
तथा वौद्धिक दोनों तटों को स्पर्श करता हुआ प्रवाहित नही होता, परल्तु 
जिन धटनाओ को वह भ्रस्तुत करता है,' वे किसी भूमि-खण्ड तथा मानव- 
समूह में सम्बद्ध होने के कारण विशेष प्रकार के सस्कार तथा स्मृति-मंडल 
में घिरी रहती हैं। 

घटनाएं शुन्य में घटित नही होती, वरन उनके घटने में मानव-जीवन 
की अनेक सरल जटिल परिस्थितिया कारण रूप रहती हैं। उक्त परि- 
स्थितियो से देश विशेष मे विकसित-जीवित मानव-समष्टि के स्मृति-संस्कार 
अविच्छिन्त सम्बन्ध में इस प्रकार बंधे रहते हैं कि एक घटना ही नही, एक 
शब्द का उल्लेख भी, अनेक मनो रागो को जगा सकता है। 

कुरुक्षेत्र, पानीपत जैसे शब्द एक भारतीय को जिन भावनाओं से अभि- 
भूत कर सकते है, वे अन्य देशवासियों के निकट अपरिचित ही रहेगी । 

इस स्मृति-भन्‍्त्र को खण्डित करने के लिए ही विजेता जातियां, विजिंत 
जातियो के इतिहास क्रो अपने मिथ्यावाद से खण्डित करती रही है। 

बस्तुत* जिस युग तक इतिहास का आलोक नहीं पहुच पाता, उसे भी 
सानव ने अपनी श्रगति-गाथा की सम्पूर्णता के लिए, अपने अनुमान और 
कल्पना से रेखा-रगों में साकार कर लिया है। 

भारत के इतिहास में स्वर्ण युग भी आए है और अन्धकार के युग भी 
उसमें साम्राज्यों की गाथा भी है और गणराज्यों की कथा भी । 

परन्तु यह इतिहास अपने घटित इतिवृत्त की विविधता और विस्तार 
से हमारी वोद्धिक उपलब्धियों के कोप को ही अधिक समृद्ध बनाता है। 
परम्परा के समान जीवन की ग्रति को प्रगति अथवा अग॒ति बनाने की 
क्षमता उसमें सम्भव नहीं। अक्षम से अक्षय ज्ञाम बुद्धि के किसी कोने में 
निष्क्रिय पड़ा रह सकता है, परन्तु क्षणिक्‌ से क्षणिक्‌ अनुभूति भी हृदय की 
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सीमा पार कर जीवन को उद्बेलित करने में समर्थ है। 

परम्परा हृदय को स्वीकृति होने के कारण अनुभूति में मतिशील रहती 
है, अतः उसका परिणाम अधिक सुजन या ध्वंस मूलक होकर ही फलित हो 
सकता है। 

स्वतन्त्र भारत को नवीन वैज्ञानिक युग के आलोक में अपनी परम्परा 
तथा इतिहास की उपलब्धियों का पुनः परीक्षण निरीक्षण करना चाहिए। 
इससे उसकी सर्वागीण प्रगति का पथ प्रशस्त से प्रशस्ततर होगा । 
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संस्कृति और प्राकृतिक परिवेश 


जड जगत अपने आदिम रूप में चाहे जल का अनन्त विस्तार रहा हो, चाहे 
अग्नि का ज्वलित विराट पिण्ड, परन्तु उसमें जैवी प्रकृति को उत्पत्न करने 
की क्षमता रहना निश्चित है । 
अणु परमाणुओ ने किस अज्ञात ऋतु से आकर्षित बिकर्पित होकर 
जीव-सूष्टि में अपने आपको आविष्कृत हीने दिया, यह तो अनुमान का 
विषय है, परन्तु प्रत्यक्ष यही है कि प्रकृति की किसी ऊर्जा से उत्पन्न जीवन 
फिर उटी से सघप॑रत रहता हुआ, स्वय परिष्कृत होता चला आ रहा है। 
यह परिष्कार-क्रम मानव-जीवन के समान ही वनस्पति और शेष जीव 
जगत मे भी व्यक्त होता रहता है। मरुभूमि में उत्पन्न होने वाली वनस्पति 
अपनी रक्षा के लिए विश्वेप प्रकार के काटे-फूल और रंग रेखा मे 
जीवन ऊप्मा को व्यक्त करती है और पर्वत जल भादि की वनस्पतियां भी 
अपने-अपने प्राकृतिक परिवेश की अनुरूपता ग्रहण करके ही विकास कर 
पाती हैं। 
प्राणि जगत में भी यह परिष्कार-क्रम विविध और रहस्यमय है। री 
प्रकार इस विकास-पद्धति की ऐसा जँवी धर्म कहा जा सकता है, जिसे 
द्वारा सृष्टि अपने प्राकृतिक परिवेश से कुछ सघर्ष, कुछ समभौते करके कभी 
उसके अनुकूल वनती, कभी उसे अपने अनुकूल बनाती विकास की स्थिति 
उत्पन्न करती रहती है । 
इस प्रकार प्राकृतिक परिवेश से जीव प्रकृति का सम्बन्ध केवल ऐसा 
नही है जैसा सीप के सम्पुट और मोती में होता है। मोती सीप में उसके 
दव से बनता अवश्य है, परन्तु उसके बतते का क्रम किसी विश्यहीय 
सिकता-कण से आरम्भ होता है, जो किसी प्रकार सीप के सम्पुट के भीतर 
प्रवेश पा लेने पर उसकी कोमलता मे चुभ-चुभ कर उसे द्रवित करता रहती 


है। 


वस्तुत: प्राकृतिक परिवेद्य के साथ जैवी प्रकृति की स्थिति धरती और 
बीज को स्थिति है, जो एक का दूसरे मे रूप परिवर्तेन है ओर जिसमे आदि 
में अन्त तक बीज को अपने वित्य कै पोषण परिवर्धन के लिए ही नही, 
अपनी स्थिति के लिए भी घरतो की आवश्यकता रहती हैं । 
मोती सीप मे ढलकर बनकर भी उससे भिन्‍न हो जाता है और यह्‌ 
पृथकता ही उसकी महाघता का कारण है। शुक्नित-सम्पुट में बन्द रहकर 
अत्तल मम॒द्र में न उसे संज्ञा मिलती है, न मूल्य | इसके विपरीत बीज की, 
घरती के अन्धकार से बाहर आकर और वृक्ष के रूप मे परिणत हीकर भी, 
घरती के अतिरिक्त कोई स्थिति नही है । वह तो जिससे जन्म और पोपण 
पाता है, उसी से संघर्ष रत रहकर बढता है ! शुकति से बाहर आकर मोती 
का महार्ध जीवन आरम्भ होता है और घरती छोड़कर वृक्ष को निश्चित 
मृत्यु आरम्भ होती है। 
यह नियम मानव-जीवन और उसके प्राकृतिक परिवेश के सम्बन्ध मे 
और भी अधिक स्पष्ट हो जाता है, क्योकि वह भूत प्रकृति में जैवी प्रकृति 
का भ्रेप्ठतम रूप है। विकास की दृष्टि से महाकायता की गति लघुता की 
ओर और स्थूलता की सूक्ष्मता की ओर रही है । इसी नियम से किसी युग 
के विज्यालकाय जीव आज चिन्हशेष भी नही रह गए है। 
मानव-जीवन जड़ और चेतना का ऐसा स्थायी सन्धिपत्र है, जिसमे 
पार्थिवता से बलयित चेतना ही को विशेषाधिकार प्राप्त है। शरीर से रहित 
चेतना आत्मभाव हो चाहे परमभाव, परन्तु उसमे प्राण स्पन्दन का अभाव 
ही रहेगा और चेतना से रहित शरीर चाहे मिट्टी, परन्तु उसमे विकासोन्मुख 
गति सम्भव नही रहेगी । 
वौद्धिक होने के कारण मनुष्य ने कभी महाकायता को जीवन का 
गन्तव्य नही वनाया । अतः प्रकृति को कभी छेनी हथौडी लेकर उसे छोठा 
करने के लिए तराशना नही पड़ा, अन्यथा महाकाय जीवों के समान वह्‌ 
भी खण्ड-खण्ड होकर बिखर जाता । 
हृदयवान होने के कारण उसमें अपने आदिम जीवन में ही जीवन से 
अधिक प्रिय मूल्यो का आविष्कार कर लिया और इस प्रकार अपने प्राप्त 
ही नहीं, सम्भाव्य मूल्यों के लिए भी वह बार-बार जीवन देने लगा। 


संस्कृति और प्राकृतिक परिवेद्य : 45 


परिणामत: अपने अनन्त सृजन का निरन्तर संहार करने वाली प्रकृतिने 
यदि उसे मिटाने का श्रम व्यर्थ समझा, तो आश्चर्य नही । 
प्रकृति ने मानव के निर्माण के लिए यदि अपनी जैवी सृष्टि में असंख्य 
अयोग किये हैं, तो मानव भी, उसे देवता बनाने के लिए अपनी मनोभूमि में 
भावसृध्टि द्वारा अनन्त प्रयोग करता भा रहा है ! आज 'पुत्रो अहं पृणिव्या' 
कहने वाले पुत्र के सम्बन्ध मे घरती की स्थिति 'पुत्रात इच्छेत्‌ पराजयम्‌' 
द्वारा ही व्यक्त की जा सकती है। 
मानव जाति कब उत्पन्न हुई, वह एक केन्द्र में उत्पन्न होकर पृथ्वी के 
भिन्न-भिन्न खण्डो में फैल गई या भिन्‍न-भिन्‍न भू-भागों में उत्पन्न होकर 
सामान्य विज्येषताओं के कारण जाति की संज्ञा में बंध गई, आदि अ्रश्त 
जीवन के समान ही रहस्यमय है ओर नृतत्वशास्त्री कभी इनका समाधान 
था सकेंगे, यह संदिग्ध है । 
संस्कृत भाषा मे जाति शब्द का इतना व्यापक और गहरा अथे है 
जिसका पर्याय किसी अन्य भाषा में खोजना कठिन होगा। जाति न किसी 
देश विशेष से सम्बद्ध है और न यह किसी कुल या वंश की संज्ञा है । 
सामान्यतः वह उन जन्मगत-विशेषताओं का सश्लिष्ट बोध है, जो 
बाह्य गठन से अन्तर्जगत तक फैली रहती हैं। यदि जीव-जग्रत में मानव 
कुछ निश्चित शारीरिक और मानसिक विशेषताओ का सघात है तो जाति 
शब्द शरीरऔर मानसिक दृष्टि से, उसी स्तर, श्रेणी या कक्षा के जीवो की 
समध्टि का सकेत देता है। 
जहां तक बाह्य विशेषताओ का भ्रश्न है, प्रकृति कभी आवृत्ति-हिं 
नही रही है। व्यक्ति तो क्या, दो तृण तक बाह्य रूप मे एक दूसरे से भिर्े 
मिलेंगे। परन्तु जैसे दो तरंगें अपने-अपने उद्देलन मे भिन्‍न जाने पड़ने पर 
भी, अपनी मूल जलीयता में एक रहतो हैं, वैसे ही पुष्पो में पुप्पत्व और 
तृणों में तृणत्व एक रहेगा । मनुष्य जाति भी भिन्‍न-भिन्‍न प्राकृतिक पर्दिः 
वेशो से प्रभाव प्रहण कर वर्ण, गठन आदि में विशेष होकर भी मानवीयता 
में सामान्य रहेगी । एक उष्ण भू-भाग का कृष्ण वर्ण मनुष्य, एक क्षीत ५ 
भाग के गौर वर्ण वाले से, भिन्‍न जांन पड़ने पर भी, मानव सामास्य 
विज्येपताओ में उसी जाति का सदस्य माना जायगा। 
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परिष्कार-क्रम तो जीवन की शपथ है, अतः प्रत्येक भूमि-खण्ड के 
निवासी मानवो ने ज्ञात-अज्ञात रूप से अपने विकास की ओर यात्रा आरम्भ 
की होगी, यह तो निश्चित है, परन्तु सबकी यात्रा के परिणामों का एक 
बिन्दु पर मिलना सन्दिग्ध रहेगा। नदियों का उद्गम एक हो सकता है, 
उसकी गतिशीलता भी निश्चित हो सकती है, परन्तु गन्तव्य और दिशा का, 
तदो से सीमित रहना अनिवाय॑ है ! इसी कारण सभी भू-खण्डो की मानव- 
जाति एक साथ बुद्धि और हृदय के सस्कार के एक ही स्तर पर पहुच 
'सकी। 

सस्कृति शब्द से हमें जिसका बोध होता है, वह वस्तुतः ऐसी जीवन- 
चद्धति है, जो एक विशेष प्राकृतिक परिवेश में मानव निर्मित परिवेश 
सम्भव कर देती है और फिर दोनो परिवेशों की संगति में निरन्तर स्वय 
आविप्कृत होती रहती है। यह जीवन-पद्धति न केवल बाह्य, स्पूल और 
पाथिव है और न मात्र आन्तरिक, सूक्ष्म और अपाथिव। वस्तुत: उसकी 
ऐसी दोहरी स्थिति है, जिसमें मनुष्य के सूक्ष्म विचार, कल्पना, भावना 
आदि का संस्कार उसकी चेप्टा, आचरण आदि बाह्याचार की परिप्कृति 
उसके अन्तर्गत पर प्रभाव डालती है। 

सभ्यता, संस्कृति का पर्याय नही है, क्योकि वह किसी मनुष्य के मात्र 
अद्वाचार था सभा के उपयुक्त आचार ही को व्यक्त करती हैं। प्रकारातर 
से यह विशेषता मनुष्य के अन्तर्जेगत को स्पर्श कर सकती है, परन्तु 
प्रधानतः इसका क्षेत्र मनुष्य का बाह्य आचरण है। प्रायः ऐसे उदाहरण 
मिल जाते हैं, जिनमे वाह्य रूप से शिप्ट व्यक्ति, हृदय और बुद्धि के 
संस्कार की दृष्टि से असस्कृत माना जा सकता है। कारण स्पप्ट है। 
संस्कृति भनुष्य की सहज प्रकृति के परिमार्जन से सम्बन्ध रफ़ने के कारण 
मात्र बाह्याचार में सीमित नही हो पाती । अनेक वार जिसे हम ग्रामीण 
और सभ्य समाज के अनुपयुक्त समभते है, वह अपने अन्तर्जगत के 
परिष्कार की दृष्टि से संस्कृत मानवो की कोटि में आ जाता है। 

मनुष्य की सहज प्रकृति और उसकी स्वाजित संस्कृति में ऐस। अबि- 
ििछन्न सम्बन्ध है, जिसमे एक की स्थिति में दूसरे की गति निहित है। 
दृष्टि के लिए जैस्ते वस्तु से रहित रंग की स्थिति नहीं होती, वैसे हो मूल 
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प्रकृति के अभाव मे, न विकृति में उसका अपकर्ष संभव है न संस्कृति में 
उसका सामंजस्यपूर्ण उत्कर्ष | इस प्रकार प्रकृति यदि गति का उन्मेष है, 
तो संस्कृति उस गति की दिशा-निवेद्ध संयरमित मर्यादा का पर्याय । 

मानव-समूह किसी थून्य से शून्य में अवतरित नही होता, बरन्‌ वह 
विशेष भू-खण्ड के विशेष प्राकृतिक परिवेश में जन्म और विकातत पाता है। 
पृथ्वी एक होने पर भी अनेक आकर्पण-विकर्षण से प्रभावित और विविध 
है, अतः तत्वत- एक होने पर भी मानव जाति को अपने पथक परिवेशों के 
कारण भिन्‍न-भिन्‍न समस्याओ का सामना करना और भिन्न समाधानों को 
स्वीकार करना पडा । 

यही विधिष्ट जीवन-पद्धति एक मानव-समूह को अन्य मानव-समूही से 
भिन्‍न सा दे देती है। कालान्तर में एक विशेष प्राकृतिक परिवेश मे विक- 
मित मानव-समूह, अपने सम्पूर्ण परिवेश-बलयित जीवन को, एक देश या 
राष्ट्र का व्यक्तित्व देकर, सामान्य मानव-जाति के भीतर एक उपजाति 
बन जाता है । व्यक्ति के व्यक्तित्व के समान ही उसका देश भी व्यवितत्व 
सम्पन्न हो जाता है । 

रगोलिक परिवेश का मानव जीवन के साथ ऐसा आत्मीय सम्बन्ध 

रहा है कि विरल जातियां ही धर्म या कुल के नाम से जानी जाती हैं। 
अधिकाशत* मानव-जाति और उसकी संस्कृति प्राकृतिक परिवेश से ही 
संज्ञा प्राप्त करती रही है। रूसी, चीनी, ईरानी, मिल्ली आदि नामों से हम 
उबत देशो के निवासियों को पहचानते हैं । किसी भी महादेश या लघुदेश 
में निवास करने वाली मानव-उपजाति से उसकी धरती का सम्बन्ध इतना 
सार्वेधौम समर्थन और पवित्रता पा यया है कि एक जाति के द्वारा दूसरी 
के देश को छीनने का प्रयत्न गहित और अनैतिक माना जाता है और ऐसा 
करने वाली मानव-जाति को आक्रामक, अत्याचारी को संज्ञा दी जाती है। 
अनेक बार सबल मानव-समूह मे इस नैतिक नियम को भग किया है, परतु. 
वह कभी समग्र मानव जाति के स्नेह और आदर का अधिकारी नही ही 
सका । शक्षित संधर्ष की सफलता के उपरात्र भी विजेता और विजित की 
सस्कृतियों मे सघर्ष होता रहा और इस गभीर सघर्ष मे वही सस्कृति विज-* 
यिनी रही, जिसके पास जीवन के व्यापक मूल्य और उपलनब्धिया थी । 


48 : भारतीय सस्क्ृति के स्वर 


मानव-जीवन की एकता में आस्थावान जाति के पास मानो सम्पूर्ण 
आकाश का विस्तार रहता हैं, जिस पर उसे विभाजित करने वाले, रंगीन 
बादलो के समान बनते मिटते रहते है। 
मनुष्य और उसके परिवेश को विश्ञेप व्यवितत्व देने की दिश्षा में, 
उसकी जिज्ञासा अन्य वृत्तियों से अधिक क्रियाशील रही है। साधारण 
आहार की खोज से लेकर सूक्ष्म घमं, दर्शन, साहित्य आदि की सभी उप- 
लब्धियों के मूल में वही जिज्ञामा अथक रूप में सक्रिय रहती आई है । वह्‌ 
मूल्यों की खोज ही नही, उनकी निर्मात्री भी है। वह प्रकृतिदत्त अतृप्ति 
का समाधान ही नहीं देती, अतृप्ति की परंपरा भी बनाती चलती है। जैसे 
कीठ में अग्नि की स्थिति पहले से है, घर्पण केवल उसे प्रत्यक्ष कर देती है, 
उसी प्रकार मानव की जिज्ञासा मे चिर अतृप्ति का अकुर अलक्ष्य रूप से 
विद्यमान रहता है, जो एक समाधान के संपर्क से अनेक की दिशा में क्रिया- 
शील हो उठता है। 
जिन पू्व॑जो से हमे धर्म, दर्शन, साहित्य, नीति आदि के रूप में महत्व- 
पूर्ण दायभाग प्राप्त हुआ है, उनके प्राकृतिक परिवेश के भी हम उत्तरा- 
धिकारी हैं। उनके पर्वत, वन, मरु, समुद्र, ऋतुए आदि प्राकृतिक नियम से 
कुछ परिवर्तित अवश्य हो गए है, परन्तु तत्वत: उनकी स्थिति पूर्बंबत्‌ है 
ओर उनसे हमारे रागात्मक संबंध संस्कार-जन्य ही नहीं व्यक्तिगत भी 
रहते हैं । 
काल-भमुद्र की असख्य तरग-भंग्रिमाओ कौ पार करता और सहसरो 
भमाओ के आधात को भेलता हुआ जी साहित्य हम तक पहुच सका है, 
ह हमारे अपराजेय पूर्वजों की संघर्ष-कथा ही नहीं, उनकी उग्र-प्रशात, 
कठिन-कोमन प्र>ति का उद्गीय भी है। मेघ, आकाश, समुद्र, नदी, उपा 
आदि के जो छदमय चित्र उनको तूलिका ने आके है, उनके इन्द्रधनुपी रग 
अम्लान और उज्ज्वज्ञ रेखाएं अमिट हैं। इतना ही नहीं, उस चित्रशाला 
की हर रेखा, हर रंग मे भारत को धरती की छवि उसी प्रकार पहचानी 
जाती है, जिस प्रकार अनेक दर्पंणसण्डो में प्रतिफल एक मुखाकृति के अनेक 
प्रतिबिम्ब । 


भारत ऐसा व्यवितित्व-सम्पत्न राष्ट्र है, जिसके प्राकृतिक परिवेश मे 


संस्कृति और प्राकृतिक परिवेश : 49 


मानव-जीवन की विशिष्ट संस्कार-पद्धति रही है । जीवन के परिष्कार-कम 
में मनुष्य की जो महत्वपूर्ण उपलब्धियां होती हैं, उन्हें स्थूल रूप से धर्म, 
दर्शन, साहित्य, कला, शासन-नीति, आचार-शास्त्र आदि शीर्षकों में 
विभाजित कर सकते हैं। परन्तु ये भिन्‍न जान पड़नेवाली उपलब्धिया एक 
हो संस्कृति-शरीर का अवयव होने के कारण मूलतः एक ही कही जाएंगी। 
इसी कारण इन सबकी समग्रता भारतीय संस्कृति की संज्ञा में अन्तर्निहित 


रहै। 
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भारतीय संस्क्ृति ओर शासन 


हिमालय से कन्याकुमारी तक, पूर्व से पश्चिमीय त्टों तक जो सस्कृति 
ज्याप्त है वह गंगा यमुना और सरस्वती के तटो पर पली और विकसित हुई 
है। सार्मजस्य और समन्वय का जो स्वर हमारे साहित्य और दर्शन में 
घ्वनित-प्रतिध्वनित होता आ रहा है उसमे इस भू-भाग के साधक सरस्वती 
पुत्रों के हृदय और बुद्धि का कितना योग है यह कहने की आवश्यकता 
नहीं है । 
हम उमी धरातल पर खड़े होकर अपनी अनेक समस्याएं सुलका सकते 
हैं जिस पर तुलप्तीदास और कबीर, सूर और रंदास साथ खड़े हो सके थे 
और जो साहित्य-कला-साधकों तथा चिन्तको की भूमि है ! 
अपने स्पशे को मूल्यवान बना देनेवाले पारस जैसे उत्तराधिकारी को 
"पाकर भी यदि हमारे पास उसके उपयोग के लिए कोई योजना नही हो 
“सकती तो हमारे समकालीन चाहे भ्रम मे पड जायें पर आनेबाली पीढिया 
हमें क्षमा न करेंगी । 
भाज हिन्दी जब राष्ट्रभापा के पद पर अभिविक्त हो चुकी है तव 
हमारा कर्तव्य और भी गुरुतर और गम्भीर हो जाता है । हम दीधंकालीन 
दासता की गहरी तमिस्त्रा पार करके जागरण के द्वार पर आ पहुंचे है। 
हमारे सामने अभी धुधला क्षितिज है। उस पर अब भविष्य का ऐसा 
“सुनहला चित्र नही आका जा सका है जिसके अनुरूप हमे जीवन का निर्माण 
करना है। 
हमारी परतन्त्रता हमारी विकासशील सास्कृतिक परम्पराओं को नेप्ट 
करने मे सहायता देतो रही है । जैसाकि स्वाभाविक भी था, कोई भी विजेता 
“ किसी विजित जाति पर राजनीतिक विजय प्रास्त करके सन्तुप्ट नद्दी हीता, 
-वह तो सास्क्ृतिक विजय भी चाहता है और इसकी प्राप्ति के लिए वहे 
-विजित के हृदय और बुद्धि पर अधिकार पाने का प्रयत्त करता <& 


हमारे विदेशी शासकों ने इस दिशा में जो सफलता पाई है उसका प्रमाण 
हमे अपने जीवन में पग-पग पर मिल्र सकेगा । 

आज हम राजनीतिक दृष्टि से स्वतन्त्र हैं पर हमारी मानसिक दासता 
अब तक दूर नही ही सकी है, न हमारी बुद्धि जडता से मुक्त हो सकी है 
और न हमारी सकीर्णता से त्राण पा सकी है। परिणोमत' हमारे सामने 
नव-निर्माण की कोई रूपरेखा नहीं है । 

हमारी राजनीति दलों मे गतिशील है। हमारा धर्म रूढियो में अचल 
है और हमारा समाज विपमता में मूछित है! 

हमें इस अन्धकार के पार गन्तव्य खोज सेना है, अन्यथा हमारी गति 
एक विषम वृत्त में होती रहेगी जैमी कोल्हू के बैल की होती है जो निरन्तर 
चनते रहने पर भी कही नही पहुंचता । 

नवीन जीवन के स्वप्न अधिकारियों के आदेश से नहीं वर्नंगे और 
न उन्हे सत्य करने के संकल्प फाइलों में बन्द मिलेंगे। स्वप्न और आदर्श 
प्रेरणा और संकल्प तो इस देश के साहित्यकार, कलाकार, विद्वात और 
चिन्तक ही दे सकते है। जो आज सरकारी योजनाओं मे उपेक्षित हैं वे ही 
नवीन राष्ट्र के अलिखित विधान के निर्माता है। 

मुझसे प्रश्न किया जा सकता है कि जब राष्ट्र के सामने खाद्य और 
वस्त्र जैसी आवश्यक समस्याएं है तब साहित्य, कला, संस्कृति आदि के प्रश्न 
क्यों उठाए जा रहे हैं ? उनकी ओर घ्यान देने का हमें अवकाष्ष ही कहां 
है? 

उत्तर में मैं निवेदन करूंगी कि जीवन की प्रगति सर्वांगीण होती है। 
हम यह नहीं कह सकते कि जब हम सास ले रहे है तब विचार नही कर 
सकेंगे, जव विचार कर रहे है तव देखेंगे नही और जब देख रहे हैं तब चल 
नही सकेंगे क्योकि देखने, सुनने, सोचने, विचारने, चलमे के कार्य साथ 
होकर ही हमे साथंक गति देते हैं । 

यदि हमारा शरीर चलता हैं और मन उसका साथ नहीं देता तो हम॑ 
विक्षिप्त कहे जाएगे और यदि मन चलता है पर शरीर उसका साथ देने मे 
अममर्थ है तो हम पक्षाघात के रोगी कहे जाएंगे । स्वस्थ क्षरीर और मन के 
समान ही राष्ट्र का मानसिक और भोतिक विकास साथ चलता है ! 
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समस्याएं हमारे सामने ही नही अन्य देशों के सामने भी हैं और थी, 
पर उसके कारण उनका मानसिक विकास नहीं रुद्ध हो गया। उदाहरण देः 
सलिए, हम जीवन और मरणके संघर्ष मे लगे हुए रूस और चीन की ले सकते 
है। युद्ध की स्थिति मे भी चीन के साहित्यकार, कलाकार, विद्वान और 
जिज्ञ"सु सव खाइयों में, प॑तो पर, बनों में अपना कार्य करते थे और शत्रु 
के आमने का समाचार पत्ते ही पीठ पर पुस्तकें और कलाकृतिया बाघ कर 
शक स्थान से दूमरे सुरक्षित स्थान तक पहुंचाते ये । उस समय आरंभ किया 
हुआ कार्य आज वहा किस पूर्णता तक पहुचा है यह सब प्रकढ है। इसी 
प्रकार रूप जब जीवन-मरण के सघर्प मे उलक्ा हुआ था तव भी उसके 
साहित्यकार, कलाकार कार्य कर रहे थे और उसकी विजय में उनका भी 
पर्याप्त योग है जिन्होंने जूकने वालों की निराश नहीं होने दिया अन्य 
गतिशील देश भी इसका अपवाद नही है। 
गह कहना साहित्यकार का अपमान करना है कि वह जीवन के संधर्ष 
मे साथ भही दे सकता । जो जीवन को आदर्श देते है, स्वप्न देते है, अनु- 
भूति देते हैं वे तो जीवत के निरन्तर साथी है ही, वे जीवन के मुल्यों की 
स्थापना भी करते है और उन मूल्यों की रक्षा के लिए जीवन की बाजी 
लगाने की प्ररणा भी देते हैं। 
हमारा देश निराशा के गहन अन्धकार में साधक साहित्यकारों से ही 
आलोक दान पाता रहा है। जब तलवारो का पानी उतर गया, शंखों का 
धोष विलीन हो गया, सब भी तुलसी के कमडल का पानी नहीं सूखा और 
सूर के एकतारे का स्वर नही खोया । आज भी जो समाज हमारे सामने है 
बहू तुलसीदास का निर्माण है। हम पोराणिक राम को नही जानते, 
सुलसी दास के राम को जानते हैं । 
हमारे स्वतन्त्रता के संग्राम में भी जिन्होने राजनीतिक मो्चे पर संघर्ष 
किया है उनसे कम महत्व उन साधकों का रही है जिन्होंने हमारी सास्कृतिक 
निधिमी की रक्षा का भार संभाला है । उस धोर संघ में से जो कुछ थे 
बचा लाए है उनका अभी मूल्याकन नही हो सका है, पर इसमे सन्देह नही 
कि उसके कारण हम साहित्य और संस्कृति में समृद्ध देशों के सामते मस्तक 
ऊँचा करके खडे रह सकते है! जिन वाणी पुत्रों के स्वरों में हमारे पराजय- 


भारतोय संस्कृति और शासन : 53 


क्लान्त देश की अपराजित आत्मा बोलती रही है, उनका मुल्य घटाकर हम 
अपना ही मूल्य घटा देंगे। उनमें से अनेक आज भी, जब देश को राजनीतिक 
स्वतन्त्रता प्राप्त हो चुकी है, एक लोटा गंगाजल से अपने उपवास का 
पारायण करते हैं और उनके मस्तक पर भोपडी की छाया भी नही है। पर 
उनकी पुस्तकों पर शोध कार्य हो रहा है ओर उनके श्रद्धालु पाठकों की 
सख्या उत्तरोत्तर अधिक हो रही है। ऐसी विपमता का परिणाम सबके 
लिए महिंतकर है। राज्य की योजनाओ मे ऐसी निश्चित योजना होनी 
चाहिए जिससे साहित्य और राजनीति मिलकर निर्भाण का कार्य कर 
सके । 
सम्कृति और साहित्य के साथ शिक्षा का सम्बन्ध अटूट है। विदेशी 
शासको ने हमारे शिक्षालयों की ऐसा कारखाना बना डाला था जितमे 
निर्जीव क्‍्लक॑ मात्र गढ़े जाते थे। उन्हे अपना शासन-यन्त्र चलाने के तिए 
ऐसे ही पुतलों की आवश्यकता थी जिनमे न अपनी सास्क्ृतिक विश्लेपताओं 
का ज्ञान होता था, न अपने चरित्र का बल होता था। 
हम आज भी उसी ढाचे को चला रहे हैं जिसमे मनुष्य को मनुष्यता 

देने की कोई शक्ति नही है ! आज भी हमारी शिक्षा का लक्ष्य प्रमाण पत्र 
देना मात्र है। हम विश्वविद्यालयों के गगनचुम्बी भवन, कीमती फर्मीचर 
और ऊचे-ऊंचे वेतन पानेवाले शिक्षकों को जानते है और गांव की उस पाठ- 
शाला से भी परिचित हो सकते हैं जहा मेघ से अधिक छप्पर बरसता है, 
फटा दाट ही घरती की एकमात्र सजावट है और तीन-तीन मास वैतन ने 
पाने बलि तथा विद्यार्थियों से एक-एक मुट्ठी चते मांगकर अपनी क्षुधां 
शान्त करने वाले गुरु हैं। भाव और अभाव की चरम सीमाओ पर स्थित 
ऐसे विश्वविद्यालयों और ऐसी पाठशालाओं में एक हो समानता मिलेगी 
भऔर वह है उचित ज्ञान के आदान-प्रदान का भाव जिसके लिए शिक्षक 
और विद्यार्थी एकत्र होते हैं और जिसकी सफलता विद्यार्थी को पूर्ण बनाता 


है! 

किस विपय का कितना अश् कंठाग्र करा दिया जावे इसकी हमें चिन्ता 
हो सकती है, पर वह कैसे और किन परिस्थितियों मे हृदयगम किया जावे 
जिससे विद्यार्थी रजिस्टर मात्र न बत जावे, इसकी ओर हमाय ध्याव नही 
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जाता । परिणाम स्पष्ट है। जिस व्यावसायिक नियम से हम महंगा प्रमाण 
दब देने कर व्यापार करते हैं उसी से खरीदार वैध-अवैध, उचित-अनुचित 
किमी भी साधन से सस्ता प्रमाण पत्र चाहता है। इसमें बाधा डालने पर 
विद्याधियों द्वारा शिक्षकों की ह॒त्याएं तक हो चुकी हैं। मारपीट के समाचार 
तो नित्य मिलते रहते है । 
मलुप्य यंत्र नही है कि उसके सब कल-पुर्जे खोलकर ठीक कर दिए 
जाएगे और तेल था ग्रीज डालकर पुनः चालू कर दिया जाएगा। प्रत्येक 
मनुष्य विश्येप परिस्थितियों मे, विशेष संस्कारों के साथ उत्पन्न होता है, 
इन परिस्थितियों और संस्कारों में कुछ बनुकूल हो सकते है और कुछ प्रति- 
कूल । शिक्षालय ऐसे कारखाने हैं जहां वियम प्रभावों का संशोधन होता है 
और सामन्‍्जस्य भावना का विस्तार । दूसरे झब्दों मे, यहां मनुष्य की बुद्धि 
और हृदय खराद पर चढते हैं। और तव नए रूप से समाज के सम्मुख 
आते हैं । किसी सुन्दर स्वप्न, आदर्श या अनुभूति को दूसरे को देना सहन 
नहीं होश । इस आदान-अदान में देने वाले और पाने वाले में समान रूप 
से पात्रता होनी चाहिए जो ज्ञान देने वाले और पाने वाले दोनों को धन्य कर 
देता हैं। उसे देने और पाने की परिस्थिति और होती है और वातावरण 
और होता है। हमारी शिक्षा, चाहे वह प्रायभिक हो चाहे उच्च, उसने 
मनुष्य की सम्भावनाओं की ओर कभी ध्यान नहीं दिया। बह तो केवल 
मौकरी दिलाने के लिए प्रमाण-पत्र देती हैं और उसे भी नही दिला पाती । 
हमारा विद्यार्थी वर्ग जो घोर अथें संकट और सामाजिक क्ुण्ठा में पलता 
है, शिक्षा की समाप्ति पर अपने जीवन की समाप्ति के निकट पहुंच जाता 
हैं। इस प्रकार की मिराशा और आत्मघाती प्रवृत्तियों से घिरी नवीन पीढी 
से देश को क्या नया निर्माण मिल सकेगा यह विचारणीय है। 
प्रेश्णा, स्फूर्ति और ज्ञान की दृष्टि से हमारी शिक्षामे ऐसा करतिकारी 
परिवर्तन चाहिए जो नवीन पीढो को चारित्रिक दृढ़ता और सास्कृतिक 
दृष्टि दे कर उन्हें इस महान देश के गौरव के अनुरूप सशक्त और उदार 
मनुष्य बना सके | 
जीवन को वरंमान विषमता दूर करने का जो रत्तायन हमारे साहित्य 
मे है उसका शिक्षा में उपयोग न करना भूल होगी । इतिहास बताता है कि 
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जब जब एक देश दूसरे देश से शक्ति के घोष में बोलता है तब तब एक द्वास 
और दूमरा स्वामी हो जाता है । एक विजित और दूसरा विजेता वन जाता 
है । परन्तु जब-जब एक देश दूसरे देश से साहित्य के स्वर में बोलता है तव 
तब सात समुद्र का अन्तर पार कर, उन्नत पर्बतो को लांघकर उनके हृदय 
एक दूसरे के निकट आ जाते हैं, एक दूसरे के सुख-दु.खों से तादात्म्य कर 
लेते हैं। 

साहित्य की भूमि पर कालिदास और तुलसीदास जितने हमारे हैं उतने 
सारे विश्व के है और शेक्सपियर, गोकी, टालस्टाय आदि जितने अपने 
देशो के है, उतने ही हमारे हैं । हम धरतो पर दीवारें खडी करके उसे वाट 
मकते है, पर उन दीवारों की ऊचाई से आकाश खड-खड में नही बट सकता 
है। हम तोलकर वादलो का वटवारा नही कर सकते, नाप कर किरणों को 
विभाजित नहीं कर सकते और गिन कर तारो को नही ले दे मकते । वें सद 
के होने के लिए ही प्रत्येक के हैं। इसी प्रकार की एकता साहित्य में मिलती 
है, यदि आज के विपम जीवन में हम नई पीढी की एकता वनाएं रखना 
चाहते हैं तो हमें शिक्षा में साहित्य और सस्कृति को ऐसा महत्वपूर्ण स्थान 
देना होगा, जिससे विद्यार्थी को मानव एकता और विश्व बन्धुत्व का सदेश 
प्राप्त हो सके और वह अधिक पूर्ण मनुष्य बन सके । इसके साथ-साथ हमें 
अपनी नवीन पीढ़ी के विधाता साहित्यकारों तथा शिक्षकों को भी 
सपेक्षणीय स्थिति से मुक्त करना होगा। 
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भाषा का प्रश्न 


ज्ञापा मानव की सबसे रहस्यमय तथा मौलिक उपलब्धि है। वैसे बाह्य 
जगत भी घकनि-संकुल है तथा मानवेतर जीव जगत को भी अपनी सुखद- 
दुःखद जीवन-स्थितियों को व्यक्त करने के लिए कण्ठ और स्वर प्राप्त हैं। 

चेतन ही नही, जड़ प्रकृति के गत्यात्मक परिवर्तत भी ध्वनि द्वारा 
अपना परिचय देते हैं। वज्ञपात से लेकर फूल के खिलने तक ध्वनि के 
जितने कठिन-कोमल आरोह-अवरोह है, निदाघ के हरहराते बवण्डर से 
लेकर बासन्ती पुलक तक लय की जो विविधतामयी मूच्छेना है, उसे कौन 
नही जानता ! पशु-पक्षि जगत के सम-विषम स्व॒रो की संख्यातीत गीति- 
भालाओं से भी हम परिचित हैं। परन्तु ध्वनियों के इस संघात को हम 
भाषा की संज्ञा नहीं देते, क्योंकि इसमें वह अर्थवत्ता नहीं रहती, जो हृदय 
और बुद्धि को समान रुप से तृप्ति तथा बोध दे सके । 

मानव कण्ठ को परिवेश विशेष में जीवनाभिव्यवित के लिए जो 
ध्वनिया दाय भाग मे प्राप्त हुई थी, उन्हें उसने अपनी सर्जनात्मक प्रतिभा 
से स्वंथा नवीन रूपों में अवतरित किया । उसने अपनी जीवनाभिव्यविति 
ही नही,उत्षके विस्तृत विविध परिवेश को भी ऐसे शब्द-सकेतों में परिवर्तित 
कर लिया, जो विशेष ध्वनि मात्र से किसी वस्तु को ही नही, अशरीरी भाव 
और बोध को भी रूपायित कर सके और तब उस वाणी के द्वारा उसने 
अपने रागात्मक संस्कार तथा वौद्धिक उपलब्धियों को इस प्रकार सम्रधित 
डिया कि वे प्रकृति तथा जीवन के क्षण-क्षण परिवत्तित रूपों को मानव 


चेतना मे अक्षर निरन्तरता देने की रहस्यमयी क्षमता पा सके । 


मनुष्य की सर्जनात्मक अभिव्यक्तित में सबसे अधिक समर्थ अक्षर और 
भेषा ही होती है। वही मानव के आल्तरिक तथा बाह्य जीवन मे. 
पल फ़ार का आधार है, क्योकि घौद्धिक क्रिया, मनोरागो की अधि: 
तथा दैनके परस्पर सम्बन्धो को सग्रथित करने में भाषा एक रिनिग्य 


अदूट सूत्र का कार्य करती है। भाषा मे स्वर, अर्थ, रूप, भाव तथा बोध का 
ऐसा समन्वय रहता है, जो मानवीम अभिव्यक्ति को व्यप्टि से समष्टि तर 
विस्तार देने में समर्थ है । 

मानव व्यक्तित्व के समान ही उसकी वाणी का निर्माय दोहरा होग 
है। जैसे मनुष्य का व्यवितित्व वाह्य परिवेश के साथ उसके अन्तर्जगत डे 
घात-प्रतिधात, अनुकूलता-प्रतिकूलता, समस्वय आदि विविध परिस्थितिगों 
द्वारा निर्मित होता चलता है, उसी प्रकार उसकी भाषा असंख्य जदित 
सरल, अन्तर-्याह्म प्रभावों मे गल-डलकर परिणति पाती है। कालान्तर 
हमारी सम्पूर्ण बौद्धिक तथा रागात्मक सत्ता शब्इ-सकेती से इस प्रा 
संग्रथित हो जाती है कि एक शब्द-सकेत अनेक अप्रस्तुत मनोराग जर 
देने की शक्ति पा जाता है । 

भआापा सीखना तथा भाषा जीना एक-दूसरे से भिन्‍न है तो आश्चयर्ष वी 
वात नही। प्रत्येक भाषा अपने ज्ञान और भाव की समृद्धि के कारण ग्रह 
करने योग्य है, परन्तु अपनी समग्र बौद्धिक तथा राग्रात्मक सत्ता के साय 
जीना अपनी सास्क्ृतिक भाषा के संदर्भ में ही सत्य है। कारण स्पष्ट है। 
ध्वनि का ज्ञान आत्मानुभव से तथा अर्थ का बुद्धि से प्राप्त होता है। शैशव 
मे शब्द हमारे लिए ध्वनि-सकेत मात्र होते है। यदि हम ध्वनि पहचानने से 
पहले उसके अर्थे से परिचित हो जावें तो हम सम्भवतः बोलना ने सी 
सरके। 

अतः यह कहना सत्य है कि वाणी आत्मानुभूति की मौलिक हि 
व्यवित है, जो समप्दि-भाव से अपने विस्तार के लिए भाषा का रूप शर 
करती है। इसी से पाणिनि ने कहा है : 

आत्मा बुद्धया समेत्यार्थान्‌ मनोयुक्‍्त विवक्षया') (आत्मा बु्दि ड़ 
और सब अरथों का आकलन करके मन में बोलने की इच्छा उत्पन्न करती 

|! 

मानव व्यक्तित्व जँसे प्राकृतिक परिवेश से प्रभावित होता है। उती 
प्रकार उसको भाषा भी अपवी धरती से प्रभाव ग्रहण करती है और महँ 
प्रभाव भिन्‍नता का कारण हो जाता है। परन्तु भाषा सम्बन्धी वॉर्ही 

भिन्‍नतायें पर्वत की ऊची-नीची अनमिल श्रेणियां न होकर एक ही सागए 
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सल पर बनने वाली लहरों से समानता रखती है। उनकी भिन्‍नता समप्डि 
की गति को निरन्तरता वनाएं रखने का लक्ष्य रखती है, उसे सण्डित 
करने का नही | 
प्रत्येक भाषा ऐसी त्रिवेणी है, जिसकी एक धारा व्यवहारिक जीवन 
के आदान-प्रदान सहज करती है, दूसरी मानव के बुद्धि और हृदय की 
समुद्धि को अन्य मानवो के बुद्धि तथा हृदय के लिए सम्प्रेषणशील बनाती 
है और तीसरी अन्त.सलिला के समान किसी भेदातीत स्थिति की संयोजिका 
है। 
हमारे विशाल देश की रूपात्मक विविधता उसकी सांस्कृतिक एकता 
की पूरक रही है, उसकी विरोधिनी नहीं। इसी से विशेष जीवन-पद्धति, 
चिन्तन, रागात्मक दृष्टि, सौन्दर्यवोध आदि के सम्बन्ध में तत्वगत एकता 
ने देश के ब्यवितत्व की इतने विघटनधर्मा विवतंनों में भी सश्लिप्ट रखा 
है। 
घरती का कोई खण्ड नदी, पवत, समतल आदि का संघात कहा जा 
सकता है। मनुप्यों की आकस्मिक रूप से एकत्र भीड मानव-समूह की 
सज्ञा पा सकती है। परन्तु राप्ट्र की गरिमा पाने के लिए भूमिखण्ड विशेष 
की ही नही, एक सांस्कृतिक दायभाग के अधिकारी और प्रवुद्ध मानव 
समाज की भी आवश्यकता होती है, जो अपने अनुराग की दीप्ति से उस 
भूमि-सखण्ड के हर कण को इस प्रकार उद्भासित कर दे कि वह एक चिर 
नवीन सौन्दर्य भे जीवित और लयवान हो सके । 
कहने की आवश्यकता नहीं कि हिमकिरीटिनी भारत-भूमि ऐसी ही 
राष्ट्र प्रतिमा है। ऐसे महादेश में अनेक भाषाओं की स्थिति स्वाभाविक है, 
किन्तु उममें से प्रत्येक भापा एक वीणा के ऐसे सधे तार के समान रह कर ही 
सार्थकता पाती है, जो रागिनी की सम्पूर्णता के लिए ही अपनी भकार मे 
अध्य तारों से भिन्‍न है। 
सभी भारतीय भाषाओं ने अपनी चिन्तना तथा भावना की 
उपलब्धियों से रा्ट्रणीवन को समृद्ध किया है। उनकी देशगत भिन्‍्वता, 
उनकी तत्वगत एकता से प्राणवती होने के कारण महा है। 
ज्वाला घरतो की गहराई में कोयले को हीरा बनाने की क्रिया मे 
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सलग्न रहती है, और सीप जत की अतल गहनता मे स्वाति की बूदसे 
मोती बनाने की साधना करती है। न हीरक धरती की ज्वाला को साथ 
लाता है, न मुक्ता जल की गहराई की, परन्तु वे समान रूप से मुल्यवाद 
रहेंगे । 
हम जिस सकान्ति के युग का अतिक्रमण कर रहे है, उसमे मानव 
जीवन की त्रासदी का कारण संवेदनशीलता का अधिक्य न होकर उसका 
अभाव है। 
हमारी राजनीतिक स्वतन्त्रता के साथ हमारी मानसिक परतल्वता 
का ऐसा ग्रन्यि-बन्धन हुआ है, जिसे न हम खोल पाते है, न॑ काट पाते हैं। 
परिणामतः हमारे विकास के मार्य को हमारी छाया ही अवरुद्ध कर रही 
है। 
अतीत में हमारे देश ने अनेक अन्धकार के आयाम पार किये हैं. 
परन्तु इसके चिन्तको, साधको तथा साहित्य सुष्ठाओ की दृष्टि के आलोक 
ने ही पथ की सीमाओ को उज्ज्वल रखकर उसे अन्धकार मे सोने मे 
बचाया है! 
भाषा ही इस आलोक के लिए संचारिणी दीपशिखा रही है: पावका 
नम. सरस्वती । 
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शिक्षा का उद्देश्य 


आरत अपने भौगोलिक परिवेश में जितना विविध रूपात्मक है, सांस्कृतिक 
दृष्टि में उतता ही संश्लिप्ट। और उसके सास्क्ृतिक मूल्य जीवन के लिए 
मेंगलविधायक तथा आलोक़वाही रहे है। जिन ग्ुगों तक इतिहास की 
फिरणे नही १हुंच पाती, उन युगो मे भी भारत मे आचायेकुलों को अपनी 
'मूल्यात्मक उपलब्धियों का संरक्षक तथा अन्तेवाध्तियों को उनका उत्तरा- 
'धिकारी स्वीकार कर दोनो को सम्रान महत्व दिया था 

जन्म से लेकर शिक्षा की समाप्ति तक व्यक्ति के निर्माण के लिए, जो 
'जटिल, परन्तु गम्भीर सवेदनमयी व्यवस्था की श्क्षता मित्रती है, उपकी 
पत्येक कड़ी दीर्ष चिन्तन और परीक्षण का परिणाम है। 

तत्कालीन दीक्षान्त अनुष्ठान ऐसी सन्धिवेला थी, जिम्तमें शिष्य की 
'परीक्षा भमाप्त और गुह की परीक्षा का आरम्भ होता था। स्नातक में कुल- 
गुर का जाने ही नही, उसकी महिमा भी संक्रमित होती थी । इसी से स्नातक 
अपने आलचार्यक्रुल में ही पहचाना जाता था। उनमें अनेक कुलगुद् अपनी 
अत्यन्त क्राम्तिकारिणी जोवन-दृष्टि के लिए प्रख्यात थे और उनकी शिष्य 
परम्परा, समाज को गतिरुद्ध करने वाली रूढ़ियो को खण्ड-खण्ड करने का 
"संकल्प लेकर कर्मक्षेत्र थे प्रवेश करती थी । 

सा विद्या या विभुक्तये : (वही विद्या है जो मुकित के लिए है) विद्या 
पाना उपर्युक्त परिभाषा से अधिक प्रगतिशो्र परिभाषा खोज लेना कठिन 
होगा। 

शिक्षा संस्थानों में राष्ट्र बनता है, 
भारतीय मनीया ने, प्रत्येक 
सम्मान की दृष्टि से देखा त 
से उसे मुक्त रखा। 


सहस्रों बे पूर्व को शैक्षणिक उपलब्धियों क। आज कया उपयोग है।+ 


अतः आश्चये का विएय है नही कि 
अतीत युग में, शिक्षा के क्षेत्र को विशेष 
यथा तेत्कालीन शासन-व्यवस्था के नियन्त्रण 


यह जिज्ञासा भी स्वाभाविक है। यह निविवाद सत्य है कि हम अतीत 
युगों के जीवन और परिस्थितियों की आवृत्ति नही कर सकते। जब एक 
बीते क्षण, एक तीव्र सवेदन तक को लोटा लेना सम्भव नहीं है, तब बुदूर 
अतीत मे जीने का प्रश्न कल्पनातीत है । 

परन्तु मानव के अतीत, वर्तमान और भावी संवेदनों को संभालने 
वाला समय तो अखण्ड ही रहता है। 

विकास-क्रम में एक युग का मानव-समूह अपने पूर्वजों से जो उत्तर- 
धिकार पाता है, वह शारीरिक, मानसिक, सामाजिक, सांस्कृतिक बाद 
दृष्ठियो से विविध और उपयोग के परिप्रेक्ष्य में चिर मूतन ही रहता है। 
जब अतीत युगों के दर्शन कला, साहित्य आदि, भिल्‍न वर्तमानयुगीन परि 
स्थितियो में जीवन को समृद्ध कर सकते हैं, तब उन्हें जन्म देने वाली दृष्टि 
और सामाजिक संस्थाओं का ज्ञान भी उपयोगी हो सकता है । 

विकासक्रम में यह सत्य और भी स्पष्ट हो जाता है। व्यापक अर्थ में 
विश्व का समस्त मानव-समृह एक परिवार है, परन्तु विभिन्‍न प्राकृतिक 
परिवेशो में विकास के कारण वह वर्ण, आकृति, संस्कार, जीवत-पढीते 
आदि की दृष्टि से अनेक जातियों में विभाजित हो गया है । 

अपने विशेष भौगोलिक परिवेश से रागात्मक लगाव, संस्कार-क्रम में 
उत्पन्त जीवन पद्धतियों की समानता आदि ही किसी मानव समूह को रा 
की सशा से अभिषिक्त करते हैं । नदी-पर्वत-समतल् मात्र राष्ट्र नहीं बे 
जाते और न मानवों की विपम भीड़ ही राष्ट्र की गरिमा की अधिकारिणी 
हो जाती है। 

वस्तुतः राष्ट्र शब्द से प्रबुद्ध चेतन, किन्तु स्वैच्छया एकताबद्ध मारते 
समूह और उसका परिवेश्ञ दोनों का बोध होता है। माता भूमिः प्रुतरोहर 
पृथिव्या: (अथवे०) से लेकर “मुकुट शुध्र हिमतुपार' तक जो भाव-समृद्र 
हक अप है, उसका तट बनाने को क्षमता किसी युग को प्राप्त नहीं हो 
संक। । 

अनेक बीद्धिक उपलब्धियों के सम्बन्ध में भी यही सत्य है। वास्तव मे 
किसी भी युग मे जीवन अपने आपको धोई-पोंछी स्लेट के समान नही 
-अस्तुत करता ) उसमे अनिवायंत- अनेक विगत युगो के भौतिक, मानसिक, 
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सामाजिक, आदि संस्कारों के चिह्न रहना स्वाभाविक है। जिन संस्कारों 
की रेखाओं में मानव-प्रगति का इतिहास निवद्ध है, उन्हें नवीन युग की 
परिस्थितियों से जोड़ कर हम अपने युगान्तर दी्घ विकास की स्वणिम 
आंखला में नवीन कड़ी जोड़ते है, उसे तोड़ते नही । 
माला में चाहे मोती गुम्फित हों चाहे फूल, उन्हें संभालने का कार्य 
सूत्र ही करता है, जिसके टूटने पर वहुमुल्य और सुन्दर सव कुछ घूल में 
विखर जाता है। 
अपनी धरती की गहराई में जड़ें रखने वाले पौधे किसी भी दिशा से 
आने वाले पवन के उष्ण या शीतल भोंकों से खेल लेते है। वर्षा की भड़ी 
और कठिन धूप को भेंट लेते हैं। यदि वे अपनी धरती का आधार छोड दें 
तो न मलय ममीर उन्हें जीवित रख सकेगा और न वर्षा का अमृत जल । 
घनुप पर बाण को सन्धान कर जब तक उसे पीछे कान तक नहीं खीचा 
जाता, तव तक उमसे लक्ष्यत्रेध सम्भव नहीं होता । पीछे का पग धरती पर 
जमाये विना न आगे का उठाया जा सकता है और न एक डग आगे बढ़ा 
सकता है। 
गत युगों की उपलब्धियों के प्रति उपेक्षा-भाव को, अपनी भावी 
प्रगति की शपथ मानकर हममे अपने आपको दिग्ध्रान्त ही किया है, क्योकि 
बिना वर्तमान के अतीत गतिहीन है और अतीत से विच्छिन्न वर्तमान 
दिशा-निर्देशहीन हो जाता है। 
मानव के सूक्ष मनोजगत से लेकर उसके प्रत्यक्ष बर्म तक जो 
परिष्कारक्रम आदिमयुग से चलता आ रहा है, वही मानव-सस्क्ृति है और 
यह सम. कृति निमित वस्तु न होकर निर्माण-परम्परा ही रहती है। 
ऐसी स्थिति में एक युग की उपलब्धियां दूसरे युग मे संक्रमित होकर 
ही साथंकृता पाती है। इस सक्रमण क्रम के टूटने पर अनेक सस्कृतियां 
विरोहित हो चुकी हैं, यह तथ्य इतिहास से प्रमाणित हो सकता है! 
कि संस्कृति का स्वभाव मूल्यात्मक था धनात्मक ही होने के कारण उसे 
गर्पधात्मक था ऋणात्मक रूप में अनुभव नही किया जा रफता। हम 
किसी भी सास्कृतिक मूल्य को उसके अभाव में नही अनुभव करते। उदा- 
हरण के लिए, हम सामाजिक मूल्य के रूप में सत्य वा अनुभय फर रायरो 
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यह जिज्ञासा भी स्वाभाविक है। यह निविवाद सत्य है कि हम अतीत 
युगों के जीवन और परिस्थितियों की आवृत्ति नही कर सकते। जब एक 
बीते क्षण, एक तीव्र संवेदन तक को लोटा लेना सम्भव नहीं है, तब सुदृर 
अतीत में जीने का प्रश्न कल्पनातीत है। 

परन्तु मानव के अतीत, वर्तमात और भावी सवेदनों को संभातने 
बाला समय तो असण्ड ही रहता है। 

विकास-क्रम में एक युग का मानव-समूह अपने पूर्वजों से जो उत्तर" 
घिकार पाता है, वह शारीरिक, मानसिक, सामाजिक, सांस्कृतिक आदि 
दृष्टियों से विविध और उपयोग के परिप्रेक्ष्य में चिर मूतन ही रहता है। 
जब अतीत युगों के दर्शन कला, साहित्य आदि, भिन्न वर्तमानग्रुगीन एरिः 
स्थितियों में जीवन को समृद्ध कर सकते हैं, तव उन्हें जन्म देने वाली दृष्टि 
और सामाजिक संस्थाओ का ज्ञान भी उपयोगी हो सकता है। 

विकासक्रम में यह सत्य और भी स्पष्ट हो जाता है। व्यापक अर रे 
विश्व का समस्त मानव-समृह एक परिवार है, परन्तु विभिन्न प्राकृतिक 
परिवेशों में विकास के कारण वह वर्ण, आकृति, सस्कार, जीवन-पर्दति 
आदि की दृष्टि से अनेक जातियों में विभाजित हो गया है । 

अपने विशेष भौगोलिक परिवेश से रागात्मक लगाव, संस्कार-क्रम मे 
उत्पन्न जीवन पद्धतियों की समानता आदि ही किसी मानव समूह को रा 
की संज्ञा से अभिषिक्त करते हैं। नदी-पर्वेत-समत॒ल मात्र राष्ट्र नही वी 
जाते और न मानवों की विपम भीड़ ही राष्ट्र की गरिमा की अधिकारिणी 
हो जाती है । 

वस्तुतः राष्ट्र शब्द से प्रबुद्ध चेतन, किन्तु स्वेच्छया एकताबद्ध मार्ग 
समूह और उसका परिवेश दोनों का बोध होता है। माता भूमि: पुत्रोह॑ 
पृथिव्या: (अथबे०) से लेकर 'मुकुट शुभ्र हिमतुपार' तक जो भाव-सर्क 
ही है, उसका तट बनाने की क्षमता किसी युग को प्राप्त नहीं हों 
सकी है। 

अनेक बौद्धिक उपलब्धियों के सम्बन्ध में भी यही सत्य है; वास्तव में 
किसी भी युग में जीवत अपने आपको धोई-पोंछी स्लेट के समान नहीं 
“अस्तुत करता । उसमे अनिवायेत: अनेक विगत थुगो के भोंतिक, मानसिक 


62 : भारतीय संस्कृति के स्वर 


सामाजिक, आदि संस्कारों के चिह्न रहता स्वाभाविक है। जिन सस्कारो 
की रेखाओं में मानव-प्रगति का इतिहास निवद्ध है, उन्हें नवीन युग की 
परिस्थितियों से जोड़ कर हम अपने युगान्तर दीर्ध विकास की स्वणिम 
शंखला में नवीन कड़ी जोड़ते हैं, उप्ते तोडते नहीं 
माला में चाहे मोती गुम्फित हों चाहे फूल, उन्हें संभालने का कार्य 
सूत्र ही करता है, जिसके टूटने पर वहुमुल्य और सुन्दर सब कुछ धूल में 
विखर जाता है। 
अपनी धरती की गहराई में जड़ें रखने वाले पौधे किसी भी दिशा से 
आते वाले पवन के उष्ण या शीतल भोंकों से खेल लेते है। वर्षा की झडी 
और केठित धूप को भेंट लेते हैं। यदि वे अपनी घरती का आधार छोड़ दें 
तो ने मय समीर उन्हें जीवित रख सकेगा और न वर्षा का अमृत जल । 
धनुष पर वाण को सन्धान कर जब तक उसे पीछे कान तक नहीं खीचा 
जाता, तब तक उसमे लक्ष्यवेध सम्भव नही होता । पीछे का पग धरती पर 
जमाये बिना न आगे का उठाया जा सकता है और न एक डग आगे बढा 
सकता है। 
गत युगों की उपलब्धियों के प्रति उपेक्षा-भाव को, अपनी भावी 
प्रणति की दपथ मातकर हमने अपने आपको दिमभ्रान्त ही किया है, क्योकि 
विना वर्तमान के अतीत गतिहीन है और अतीत से विश्छिल्त वर्तमान 
दिशा-निर्देशहीन हो जाता है। 
मानव के सूद्म मनोजगत से लेकर उसके प्रत्यक्ष कर्म तक जो 
परिष्कारक्रम आदिमयुग से चलता आ रहा है, वही मानव-संस्कृति है और 
सह समः झृति निम्ित वस्तु न होकर निर्माण-परम्परा ही रहती है। 
ऐसी स्थिति में एक युग की उपलब्धिया दुसरे युग में सक्रमित होकर 
है जार्थकता पाती हैं। इस संक्रमण क्रम के टूटने पर अनेक संस्कृतियां 
विरोहित हो चुकी हैं, यह तथ्य इतिहास से प्रमाणित हो सकता है । 
दब स्वभाव मूल्यात्मक या घनात्मक ही होने के कारण उसे 
कमी भी... वगात्मक रूप में अनुभव नही किया जा सकता। हम 
किसी भी सांस्कृतिक मूल्य को उमके अभाव में कं 
हरत्प के लिए, हम समा अभाव में नही अनुभव करते। उदा- 
जक मूल्य के रूप मे सत्य वा अनुभव कर सकते 
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है, परन्तु उसका अभाव, असत्य हमारे अनुभूति क्षेत्र से बाहर बुद्धि का 
विषय है। 
संस्कृति के विकास-क्रम मे प्राप्त मूल्य, नैतिक, सामाजिक, अध्यात्मिक, 
राजनीतिक आदि विविध क्षेत्रो भे विभाजित होकर भी व्यक्ति और 
समध्टि की दृष्टि से एक सश्लिप्ट और व्यापक प्रभाव उत्पन्न करते हैं। 
इन जीवन भूल्यो के साथ अमेक मान्यताओं तथा प्रयोगजनित 
रूढियों का सक्रमित हो जाना अनिवार्य है। अत. प्रत्येक युग में नत्रीन 
परिस्थितियों की कसौटी पर खरे उतरने पर ही वे अपने मूलरूप मे 
प्रतिष्ठित हो पाते हैं । 
भारत विशाल और पुरातन महादेश है। और उसकी सहस्रमुखी 
संस्कृति गगोत्री के गोमुख से समुद्र तक प्रवाहित गंगा के समान अनेक 
घाराओ को समेटती रही है। उसे अन्धकार के ऐसे अवैक भ्रहर पार करने 
पड़े है, जिनमे किसी जीवन-मूल्य तथा मान्यता की परीक्षा से अधिक 
आवश्यक उसका संरक्षण था। परिणामत. कही मूल्यवान खो गया, कहीं 
मूल्यहीन सरक्षित हो गया । 
राष्ट्र-जीवन के जिन क्षेत्रो को कुछ मूल्यवान खोना पड़ा है, उनमें 
शिक्षा का क्षेत्र विशेष स्थिति रखता है। शिक्षा किसी भी राष्ट्र का मेर* 
दण्ड कही जा सकती है । वह अतीत युगों की उपलब्धिओं तथा वर्तमान 
परिस्थितियों का सग्धि-स्थल ही नही, ऐसा आलोक भी है, जिसमें भविष्य 
की रूपरेखा निख रती और स्पष्ट से स्पप्टतर होती चलती है । 
जिस प्रकार शरीर में हृदय सब अंगों को स्वस्थ रक्त पहुचाने का 
कार्य करता है, उसी प्रकार शिक्षा-क्षेत्र समाज, शासन, विज्ञान, केला, 
साहित्य आदि सभी क्षेत्रों मे नवीन प्रतिभाएं भेजता है। यदि शिक्षा-क्षेत्र 
द्वारा पहुंचाया गया नवीन रक्त स्वस्थ है, तो सभी क्षेत्र स्वस्थ और क्रिया- 
झील रहते है। यदि नवीन रक्‍त मे व्याधियो के कीटाणु प्रवेश कर जाते हैं, 
तो राष्ट्र-जीवन के सभी क्षेत्र साघातिक रूप से पीड़ित हो उठते है। 
प्रशुद्ध राष्ट्र की जीवन-पद्धति में शिक्षा-क्षेत्र का उत्तरदायित्व बिद्वानो, 
विन्तको और आचाये कुलो पर रहता है। 
दिक्षा क्षेत्र के अन्त.गठन मे दो परस्पर पूरक पक्ष अनिवाय॑ हैं-- 
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ज्ञातव्य, विषय या विद्या और उसका सम्प्रेषण या शित्ता ओर इत्चे 
चहिर्गठन में गुरु, शिष्य, पाठ्यक्रम और परिवेश अन्योध्याधित घहुखपूर 
स्थिति रखते है। 

शिक्षा कमल के इन पद्दलों को संग्रथित रखने बाज कदर शाप 
है, जिसके अभाव में सब दल विखर जाते है। 

भारत के तत्वदर्शो चिन्‍्तकों ने जीदन के झिसी भी सत्र या मस्प हो 
'इतनी सावधानी से गठित नही किया है, जितनी शिक्त सेत्र $ न 
मिलती है। कारण स्पष्ट है। इस क्षेत्र में मानव दाग दुदय दिदाप्रि 
है। अन्य क्षेत्रों में जब वह पहुंचता है, तब बुद्धि और हदय 
संवेदनशील सदस्य के रूप मे प्रतिष्ठित होते योग्य दव चहुदा 
शिक्षा के क्षेत्र में वह समस्त अनगढ पमुवृतियों कौर पादप 
के साथ हो प्रवेश करता है। उसकी पमुवृत्तियों के उंपद्ित ठक +: मर 
सेम्भावनाओं को साकार जनाने का कहिन कार्य 


जद्ें होता है. 5< 









+ 


४ हद हूं, दम हब 
की उपेक्षा मानव समाज को वईरता की बोर सौदा देझी है... 
जोयन के गहन मूल्यक्ोग्न को भारतीय रसतोफ ने 
हित किया था। वेद के समान ही 


ने डिद्ठा दान हहिः 





बहिर्जगत की समस्‍यायें भी सुलभानी पड़ती हैं। 

इसी कारण चिन्तको ने विद्या को पणा और अपराया परमार्भकरी 
ओर अथकरी में विभाजित कर, उसे लक्ष्यतः स्पष्ट से स्पष्टतर करना 
उचित समझा । 

परा विद्या मानव के आत्मबोध तथा सहजात भ्रवृत्तियों के ऊष्वेंगमन 
का माध्यम है और अपरा उसकी लौकिक स्थिति में विकास का साधन । 

परमार्थकारी विद्या से मानव की मानसिक वृत्तियों के उदात्तीकरण 
का बोध होता है और अर्थंकरी उसे लौकिक दृष्टि से जीवनयापन के 
लिए उपयुक्त और सन्तुलित विकास देती हैं । 

मानव प्रकृति तत्वतः नैतिक है। हम पशुविशेष को बल से विवश 
करके अपना इच्छित आचरण सिखा सकते हैं, परन्तु उस क्रिया की असंड्य 
आवृत्तियां कर के भी पशु न उसमें सुख का अनुभव करने में समर्थ है और 
न स्व॒तन्त्र होने पर वैसा आचरण करेगा। सर्कस में अनेक प्रकृत्या हिस्र 
अहिस जीव साथ रहकर झिखाये हुए आचरण के अनुसार कार्य करते 
हैं, परन्तु इससे उनकी वृत्तियों में कोई अन्तर नही आता । 

_मानव की विकास-गाथा इससे भिन्‍न है। उसमें तत्वगत नैतिक प्रकृति 
के जागरण के साथ एक भ्रमीम आनन्द उद्वेलित हो उठता है, जिसे हम, 
आस्था, सौन्दयंबोघ, और समष्टि में अपने आपको विसजित करने की 
इच्छा कह सकते हैं। समष्टि के साथ अनुभव करने, विचार विनिमय करने 
और उससे एकात्म होने की इच्छा ही, मानव जाति के धर्म, दर्शन, साहित्य, 
कला आदि की जननी रही है। 

एको$हम्‌ बहुस्याम-- मैं एक हूं अनेक हो जाऊगा, ब्रह्म के लिए कहा 
गया वाक्य मनुष्य के लिए भी सत्य है। यह इच्छा मनुष्य के सीमित 
व्यक्तित्व की समप्टिगत असीमता है। 

शिक्षा अपने सीमित अर्थ मे जीवन के लिए तैयारी मानी जा सकती 
है, परन्तु व्यापक अर्थ मे वह जीवंत का चरम उद्देश्य ही रहेगी । इन सीमित 
और व्यापक अर्थों में कोई अन्तविरोध सम्भव नहीं है, क्योंकि सीमित, 
व्यापक अथे मे अन्तर्भूत रहता है। मनुष्य व्यापक समष्टि का अंग और 
विश्व नागरिक होकर भी किसी देश विशेष का नागरिक और समाज 
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शेप का अंग होता है. जौर इस नाते विशेष कर्सव्यों ता अधिकारों मे 
पा वा है। विसंगति तब उत्पनन होती है, जब शिक्षा निरद्ेश्य तैयारी 
मात्र रह जाएी है; वेयोंकि वह परिणापहीन शिमाशीजता है। पे 
जिस प्रकार मीव की कम्पन के साथ समस्त 3055 हल जाता है, 
उद्धी प्रकार उद्देश् या लक्ष्य की अस्थिरता से शिक्षा के सभी सोपान 
अत्थिर हो जाते हैं। शिक्षा के उच्च स्तर पर सदयहीनता का परिणाम 
अधिक सांघातिक हो, यह स्वाभाविक है । शैशव में व्यक्तित्व अधिकडित 
रहता है, अतः लक्ष्य के प्रश्न जनदेसे कर दिए जाते हैं, किशोरावस्पा मं 
व्यवितत्व सिर्माण के ऋम में रहता है, अतः उसकी परिणति के सम्बन्ध में 
विचार नही किया जाता, पस्तु कपक्षेत्र के प्रवेशदार पर जब शरोर से 
आर्वस्प भौर मन से हृताश तरुण पहुंचता है, तद जीवन ओर समाज दोनों 
की स्थिति संकठापर्न हो जाती है । 
हमारे महादेश को पराजय की तमिस्ा के दीर्भ युग पार करने पढ़े हैं 
और इस अभिशप्त यात्रा में उसने जीवन के लिए आवश्यक पायेय का जो 
मूल्यवान अश खोया है वह शिक्षा का दर्शन है। यह निविवाद है कि कोई 
भी विजेता विजित देश पर शासन-मात्र का अधिकार प्राप्त कर सन्तुप्द 
नहीं होता । वह विजित पर सास्‍्कृतिक विजय भी चाहता है, जिसका सहूज 
पर अव्यर्थ माध्यम शिक्षा ही रहती है। पर शासित देश में शिक्षा का उद्देश्प 
वही नहीं हो सकता, जो स्वशासित देश के लिए जावश्यक है। 
स्वशादित देश को अपनी सांस्कृतिक, सामाजिक, राष्ट्रीय आदि 
भूल्यात्मक निधियों के लिए उपयुक्त उत्तराधिकारियों का निर्माण करना 
होता है और परतन्त्र देश के परशासकों को अपनी स्थिति यथावल बनाए. 
रखने के लिए आवश्यक सहायक, दोतों स्थितियों में शिक्षा सदयतः और 
कामेतः और परिणामतः भिल्‍्न हो तो आश्चर्य नहीं। 
तप आज अब का हम 
३088 हो पर्क, स्वचन्त देश के लिए उपयोगी हो सकता है। किन 
दास से बिक, के लिए शायतों को नई पीढ़ी का ऐसा विकास अस्त 
शैंकाजनक है, क्योकि वह विकास विजेता की तिर्ण 
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जय को अनिर्णीत करने और उसे पराजय मे बदलने की शक्ति रखता 
है। 
भारत मे स्वतस्त्रताप्राप्ति के उपरान्त भी शिक्षा के क्षेत्र में लक्ष्यतः 
और कार्यत. परिवर्तन नही किया जा सका, परिणामतः आज निर्माण को 
बेला में वही क्षेत्र अधिक अशान्त, अस्थिर और दिघटनशील है। 
आधुनिक युग में छात्रवर्ग का असन्तोष विश्व-व्यापक्त हो गया है, 
"परन्तु उसके देशज कारणो और परिस्थितियों में अन्तर है। जिन देशों मे 
शरीर मुक्त हैं, पर मन बन्धन में है वहा भी, ओर जहां मन मुक्त हैं, पर 
शरीर पर कठिन नियस्त्रण है वहा भी, शिक्षा का क्षेत्र ही हलचलों का केन्द्र 
है। कही सामाजिक बन्धन दूटते हैं, कही मानसिक नियन्त्रण शिथिल होता 
है, किन्तु टूटने के क्रम में मिरन्तरता है! 
स्पष्ट ही मानव के अन्तर्जंगत मे कुछ नवीन जन्म ले रहा है, जिसकी 
"पीड़ा नई पीढ़ी को अधिक अशान्त कर रही है। सामान्यत' यह पीड़ा देश 
विशेष की परिस्थितियों से उसी प्रकार रग-रूप पाती है, जैसे कांच के 
रंगीन पात्र मे भरा जल अपने आधार से आकृति और रंगमयता ग्रहण 
करता है। 
कभी-कभी इस नियम मे अपवाद भी देखा जा सकता है। अमेरिका 
जैसे भोतिक दृष्टि से सर्व सुविधा-सम्पस्न और वैज्ञातिक दृष्टि से अग्रगामी 
'देश के पचास लाख के अधिक उच्चस्तरीय छात्रों की अश्यान्ति, केवल 
“भौतिक सुविधाओ के अभाव से उत्पन्न नही कही जा सकती । 
तत्वत आज का युग प्राचीन और नवीन जीवन मूल्यों की ओर 
“मान्यताओ की संक्रान्ति का, टकराहट का है। 
विज्ञान ने एक नवीन प्रकृति-धर्म की प्रतिष्ठा की है, जिसके कारण 
विश्व एक हो गया है । राजतीतिक विचारधाराओ ने एक नए नीतिशास्त्र 
का निर्माण किया है, जिसके कारण विश्व लघु खण्डो मे विभाजित होता 
जा रहा है। दोनो मे सगति या समन्वय की स्थिति अभो उत्पन्न नहीं हो 
सकी है। उसे जीवन का उच्चतर लक्ष्ययोध ही सम्भव कर सकता है, 
पजसकी अभी खोज ही आरम्भ नही हुई। 
जहा तक भारत के छात्रवर्ग का प्रश्न है, वह सामाजिक ही नही, मनो- 
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वैज्ञानिक सक्रान्ति के मध्य मे है। उसके व्यक्तित्व की बाह्य और अन्त: 
स्थिति इतनी विधटित है कि उप्तमें निर्माण की प्रेरणा जगाना द्ुप्कर नही 
तो कठिन अवश्य है। 
आज के छात्र या स्नातक ने स्वतंत्रता के आलोक में आखें खोली थी 
और जीवन की घडकन के साथ ही भारत का जयगान सुना था! उसकी 
आशाएं, कल्पनाएं पूर्व पीढ़ी से भिन्‍न हो, तो इसे स्वाभ्गविक ही माना 
जाएगा। पिछली पीढी ने दासता का अभिश्ञाप झेला था; उसकी आशाओ 
और कल्पना मे सफलता का अन्तिम बिन्दु और एकमात्र केन्द्र विदेशियों के 
शासन से मुक्त होना मात्र था । स्वतन्त्र होने के उपरान्त पूर्व केद्धो से 
मुबत दृष्टि कुछ कुतूहल से नवीन केन्द्र की खोज मे ही भटकती और थकती 
रही | लौह बेड़ियां कट जाने पर भी पैर पर उसके चिह्न नही कट जाते और 
वे दाग ही प्रायः भुक्‍्त बन्दी को बन्धनजनित बेदना की कथा कहते रहते 
है। पिछली पीढी के साथ भी यही घटित हुआ । 
उसने न मानसिक दासता से मुक्ति पाई, न मुक्त पाने को आवश्यक 
समभा । इसके विपरीत वह मुक्त के प्रमाण मे अतीत बन्धन के चिह्नी के 
प्रदर्शन करती रही । नवीन पीढी ने इस स्थिति को पहले कुतूहल से देखा 
फिर जिज्ञासा से और अन्त मे बिरोध व्यक्त किया। 
छात्रवर्ग के असन्तोष के अनुमानित कारण कई हैं। यह्‌ भी कहा जाता 
है कि शिक्षा के क्षेत्र मे अशान्ति का कारण, वे पिछड़े वर्ग के विद्यार्थी हैं, 
जिनके परिवारों में शिक्षा सम्बन्धी कोई सस्कार नही था और जो अब तक 
शिक्षा से वंचित थे। छात्र आन्दोलन का कारण, शिक्षा के उपरान्त 
२४०४३ का कोई साधन प्राप्त न होना है, यह विश्वास भी सकारण 
। 
राजनीतिक दलो की प्रेरणा छात्रों के असन्तोष के मूल मे है, यह भी 
प्रचलित मान्यता है। जीवन की मान्यताओं और मूल्यों में परिवतंन ही 
छात्रवर्भ को अशान्त कर रहा है, यह भी चिन्तको का निष्कर्ष है। 
इन सभी अनुमानो में आशिक सत्य है, सम्पूर्ण नही, क्योकि ऐसे सामु- 
हिक असतोष अनेक प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष, अन्त.वाह्य परिस्थितियों की विषमता 
के परिणाम होते है। ये विषमताए तत्काल विस्फोट रूप नही पा लेती । 
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जैसे भूकम्प के पहले पृथ्वी के गहरे अन्तराल में ज्वाला-जल की विपम 
स्थितियां उत्पन्त होकर बल प्राप्त करती रहती हैं, वैसी ही मानव समष्दि 
के असन्तोप की कया है। उसका कारण न एक स्थिति है, न एक विषय। 
लोकंतन्त्र की सफलता का आधार शिक्षा है, जिसके अभाव में जनसमूह को 
प्रवुद्ध करना सम्भव नही होता / इस दृष्टि से भारत ने, जिसमें शिक्षा की 
परम्परा प्राचीन और उज्ज्वल रही है, शिक्षा के प्रसार की दिशा में अधिक 
प्रयत्न नही किया है। 
स्वतन्त्रता के बीस ब्षों मे शिक्षा की जो प्रगति हुई है, उसमें किसी 
प्रदेश में चिद्याथियों की संख्या मे 6 प्रतिशत, किसी भे 8 और किसी में 9 
प्रतिशत वृद्धि हुई है। समय का विस्तार देखते हुए और अन्य स्वतन्त्र देशों 
की शिक्षण व्यवस्था की तुलना में यह वृद्धि आश्ञाजनक नही कही जा 
सकती । अब भी 77 से 88 प्रतिशत के लगभग शिक्षा पाने योग्य किशोर 
चर्गे उससे वड्चित है। 
पिछड़े बर्भ से आनेवाले और शिक्षासरकार से रहित विद्यार्थी ही 
शिक्षाव्यवस्था मे अराजकता के कारण हैं, यह धारणा भी सत्म से दूर है । 
वास्तव में पिछड़े वर्ग के विद्यार्थी को दोहरा परिश्रम करना पडता है। 
उच्चवर्ग के विद्यार्थी कम शिक्षित और कम मेधावी होने पर भी संस्कृति 
सम्भ्रान्त माना जाता है । पिछड़े ब्ग के विद्यार्थी को अपने आपको संरकृत 
कहलाने के योग्य भी बनाना पडता है और जच्छा विद्यार्थी भी प्रमाणित 
करना पडता है । उसे छात्रवृत्ति सम्बन्धी कुछ सुविधाएं भी प्राप्त हैं और 
उत्तीर्ण होने पर आजीविका के लिए बहुत भटकना भी नही पडता । उसने 
अपने जीवन का स्तर भी इतना उन्नत नही वना लिया कि बह दुर्वह हो 
जावे। 
वालिकाओ के शिक्षा क्षेत्र मे प्रवेश को भी ऐसी ही शका की दृष्टि से 
देखा गया था; क्योकि उनकी युगान्तर दीघंे दोहरी दासता मे शिक्षा के 
सस्कार भी मिट गए थे । परन्तु उन्होने अपने सुविधासम्पन्व सहृपाठियों से 
अधिक कठिन श्रम करके समता ही नही श्रेष्ठता भी प्राप्त कर ली। वस्तुतः 
बर्तमान युग पीडितो और गिरे हुओ का है और वह वर्ग जब उठता है तब 
उसका वेग शिलाएं तोड़कर निकलनेवाले निर्कर के समान अग्रविहत गति 
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होता है। 

शिक्षा के उपरान्त भी आजीविका के प्रश्त का समाधान न पाना और 
इस म्थिति के लिए समाज द्वारा उसी को दोषी ठहराया जाना, विद्यार्थी 
की उद्भ्रान्ति का विशेष कारण है। पहले प्राविधिक शिक्षा के उपरान्त 
उत्तीर्ण विद्यार्यी को वेकारी का अभिशाप नही भेलना पड़ता था, परन्तु अब 
वे भी सैकड़ों की सैया में निष्फल भटकाव की स्थिति मे है । 

भविष्य के सम्बन्ध में आश्वस्त किए बिना विद्यार्थी वर्य के असन्तोष 
का उपचार न सम्भव है न सुकर । 

जहां तक राजनीतिक विचारधाराओ का प्रश्न है, उससे न आज के 
विद्यार्थी को अपरिचित रखा जा सकता है न दूर, क्योकि वे भावी शासन 
व्यवस्था सम्बन्धी स्वप्नो की प्रयोगात्मक कसौटी हैँ । परन्तु यदि विद्यार्थी 
की प्रतिभा और उसके कृतित्व को उसकी रुचि के अनुसार दिशा और लक्ष्य 
प्राप्त हो सके तो वह राजनीति में सक्रिय भाग लेने को आवश्यक न 
समझभेगा। यह्‌ प्रश्न विद्यार्थी जीवन में नही, कर्मक्षेत्र में प्रवेश के अवसर 
पर उठेगा और तभी उसका समाधान समाज के लिए हितकर होगा। 
उससे पहले विद्यार्थी की रुचि की दिशा और उस लक्ष्य तक पहुचने के लिए 
आवश्यक साधन ही महत्वपूर्ण रहते है। यदि किसी की रुचि या प्रवृत्ति की 
दिशा, विज्ञान या साहित्य या कला है और उसे अपनी सूृजनात्मक झक्ति 
के विकास के लिए इच्छित अवकाश प्राप्त हो जाता है, तो बह सक्रिय 
राजनीति के क्षेत्र मे असमय प्रवेश को समय का दुरुपयोग ही मानेगा। 

राजनीति के सघर्प-क्षेत्र मे जो व्यक्ति विद्यार्थी वर्ग का अस्त्रशस्त्र के 
रूप मे उपयोग करते रहते हैं, उन्हें भी समष्टि के हित में अपनी कार्य- 
प्रणाली मे परिवर्तत की आवश्यकता का अनुभव हो सके, तो इस समस्या 
का समाधान खोजना सहज हो जाएगा। 

इन सव समस्याओ से कठिन समस्या शिक्षा के अन्त.स्वह्प तथा 
माध्यम से सम्बन्ध रखती है। मातृभाषा ही शिक्षा का उचित माध्यम हो 
सकती है, इस निष्कर्ष पर विश्व के सभी शिक्षाशास्त्री एकमत है। 

मनोवैज्ञानिक दृष्टि से भाषा का प्रश्म संस्कृति से तथा राष्ट्र-भावना 
से सम्बद्ध रहता है, विशेषत: भारत जैसे महान देश के लिए जो सास्कृतिक 
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 दष्डिंतसे महान हान होने पर भी राष्ट्र की दृष्टि से पराधीन रह चुका है। 
थे मोज़ उपयोगिता की दृष्टि से भी भारत के भावी नागरिक के निर्माण 
में विदेशी भाषा बाधक ही सिद्ध होती है। हमारे विद्यार्थी वर्ग में 90 
प्रतिशत अग्रेजी में अनुत्तीर्ण होते है और अधिकाश उक्त भाध्यम से न 
किंसी विषय को तत्वतः समझ पाते हैं और न व्यक्त करने मे समर्थ होते 
है। 
भाषा का सम्बन्ध मानवीय संवेगो से, मत से बहुत गहरा होने के 
कारण विद्यार्थी के व्यक्तित्व का जैसा सश्लिष्द विकास अपेक्षित रहता है, 
वह असम्भव हो जाता है। अपने आपको व्यक्त न कर सकने की कुण्ठा से 
अधिक दयनीय कुण्ठा मननशील पश्राणी के लिए अन्य नही हो सकती और 
जब इस मानसिक स्थिति की अभिव्यक्ति कर्म मे होती है, तब वह 
ध्वसात्मक प्रवृत्ति को ही प्रत्यक्ष कर सकती है ! 
भाषा मानव के व्यष्टिगत व्यक्तित्व की अग है और समष्टिगत 
व्यक्तित्व का भी ) अत" उसे जीर्णशीर्ण परिधान के समान उतार फेंकने 
का प्रयत्न असफल तो रहता है ही, वह व्यप्टि और समष्टि के सम्बन्ध भी 
विषम कर देता हैं, सारे देश के लिए कभी किसी विदेशी भाषा की सीखना 
सम्भव नही होता, परन्तु वह अपनी भाषा को जीवन के साथ ग्रहण कर 
लेता है। 
मानव को आदिम अवस्था का उल्लास, पीड़ा, विस्मय आदि ध्वतियो 
से जन्म पाकर भाषा उसके उदात्त और गूढ भावना-विचार तक जैसा विस्तार 
पा गई है, यह एक युग का कार्य तही है । अवश्य ही भाषा मे परिवतंव हुए 
हैं, परन्तु वे नदी के मोड़ो के समान हैं, नदी का अन्त नहीं। तटो और 
तरंगों की नवीनता नदी की अब्राध गति के लिए है, उसे खण्ड-खण्ड करने के 
लिए नही । 
अहम्‌ राष्ट्री सयमनी वसूनाम', (मैं राष्ट्र की शक्ति हूं, उसे समृद्धि से 
सयुक्‍त करती हूं) ऋग्वेद के इस वाकू-परिचय का प्रमाण भारत से अधिक 
अन्य देशों ने दिया है, जिनकी भाषात्रीति उनकी राष्ट्रनीति का आवश्यक 
अंग है । 
इजराइल जैसे छोटे देश ने हित्र जंसी कठिन और प्राचीन भाषा को, 
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भावनात्मक दृष्टि से ही अपनी राष्ट्र भापा स्वीकार किया है। जापान जैसे 
लघु पर प्रवुद्ध देश ने विज्ञान जैसे जटिल क्षेत्र के लिए भी अपनी भाषा का 
प्रयोग उपयुवत् समभा है। सथ्ः स्वतन्त्र और भौगोलिक दृष्टि से लघु देशों 
ने भी दसरे देशों की सम्पन्न भाषाओं की तुलना में अविकप्तित अपनी 
भाषाओं को अंगीकार किया है, बहुभाषा-भाषी महादेक्षो ने भी अपने राष्ट्र- 
व्यक्तित्व की अभिव्यक्ति के लिए अपनी ही किसी सहज व्यापक भाषा को 
चुना है। उदाहरण के लिए हम 47 भाषाओं की स्थिति संभालने वाले रूस 
और उम्तकी राष्ट्रभापा रूसी को देख सकते हैं । 

भारत भी बहुभाषा-भाषी महान राष्ट्र है और उसकी सभी भाषाएं 
समृद्ध हैं, परन्तु उसकी पराधीन स्थिति में भी जनमानस को सांस्कृतिक 
दृष्टि से संश्लिप्ट रखने में हिन्दी की महत्वपूर्ण भूमिका रही है। 

आज भी गया-यमुना के संगम तीर्थ पर रामेश्वरम्‌, कन्याकुमारी, पुरी 
आदि के सागर तटो पर प्रायः एक छोटा भारत ही वस जाता है, जिसके 
समस्त आदान-प्रदान के लिए हिन्दी ही माध्यम का कार्य करती है। 

सांस्कृतिक दृष्टि से नही, संवेधानिक दृष्टि से भी हिन्दी भारत की 
राष्ट्रभापा के पद पर अभिषिक्‍त है और प्राणप्रतिष्ठा के उपरान्त मूर्ति को 
खण्डित करना आस्था को भी खण्डित करता हो जाता है। 

राष्ट्रभापा के साथ भारत की अन्य प्रादेशिक भाषाओं का गौरव भी 
सम्बद्ध है। जिस प्रकार सम्पूर्ण शरीर को महत्वहीन मानकर अंगविशेष को 
महत्वपूर्ण सिद्ध करना सम्भव नही है, उसी प्रकार राष्ट्रप्तिमा या उसकी 
समग्र अभिव्यकित को गौरव न देकर उसे खंडश: गौरव देंने का प्रश्त कल्पना 
मात्र है। वस्तुत: समग्रता से विच्छिन्त अंग स्वयं को निर्जीव और समग्रता 
को विकलांग बना देता है। 

लैकिन टूटे द्पेण-खंडो में अपना मुख भी खण्डित दिखाई देता हैं, 
परन्तु इसलिए देखनेवाला अपने मुख को खडित नही कर लेता। समुद्र में 
वननेवाला मेघ उसके क्षार को साथ नही लाता। 
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भारतीय संस्कृति और नारो 


सस्क्ृति शब्द का उपयोग इतने सन्दर्भों तथा इतने अर्थों में होता आ रहा है 
कि उसकी एक परिभाषा देना दुप्कर नही तो कठिन अवश्य हो गया है। 
प्राय. भारतीय 'संस्कृति' शब्द अंग्रेजी के 'कल्चर' के पर्याय के रुप में 
प्रयुवत होता है, परन्तु, तत्वत. वह कल्चर का पर्याय नही है। कल्चर विज्ञान 
के उन प्रयोगी के लिए भी व्यवहृत होता है जो कृषि, जीवाणु-सवर्धन आदि 
में किए जाते हैं। वैज्ञानिक जगली चार छोटी पंखुड़ियों वाले गुलाब को 
कल्चर करके उद्यान का बड़ा अनेक दलों वाला गुलाब बना सकता है, किसी 
वुक्ष की डाल पर दूसरे मित्र वृक्ष की कलम लगा कर दो प्रकार के फल या 
दो रंग के फूल खिला सकता है। कल्चर करके रोग विशेष के विधाणुओ 
के सम्बन्ध मे नवीन तथ्य प्राप्त कर सकता है। 
परन्तु स््कृति मानव चेतना का ऐसा विकास क्रम है, जो उसके 
अन्तरग तथा बहिरिग को परिष्कृत करके विशेष जीवन पद्धति का सृजन 
करती है। 
यह विकास-कऋ्रम देश-काल को विभाजित नही करता, परन्तु देशकाल 
अपने घटनाक्रम के लेखे-जोखे के लिए इसे खण्डों मे बांटकर देखता है ! जैसे 
नदी तट की विविधता का विभ्ञाजन नही करती, पर तटो की भिन्‍्लंता ही 
उसे अपने उपयोग की दृष्टि से भिन्‍न संज्ञा देती है वैसे ही मानव के संस्कार" 
क्रम की गति है। 
बस्तुत. सस्क्रति मानव चेतना की प्राकृतिक ऊध्वेंगति का प्रकाशन 
है। मानव के अन्तभूत और प्रसुप्त विशेषताओ की परिप्कृति और अभि* 
व्यवित है। न वह ऐसे प्रयोगो मे है जिनमे से अनेक व्यय सिद्ध होते हैं और 
न किसी विजातीय तत्व का आरोपण, जिसे सुविधानुसार उतार जा 
सकता है। 
सभ्यता और संस्कृति शब्दों में भी अर्थ भेद है। सभ्यता सानेव के 


आचरण से सम्बन्ध रखती है क्योकि उसका मुल अर्थ सभा की 
शक मे लि है, अन्तर्गत के संवेगों में मही । व्यवहार में सभ्य 
व्यवित का अन्तर्जंगत असंस्कृत हो सकता है, परन्तु अम्तजंगत में संस्कृत 
व्यक्ति वाह रूप में भी असम्य नही हो सकता। 
चैंसे तो विकास जैवी सृष्टि का स्वभाव ही है, किन्तु मनुष्य का विकास 
उसकी अनेक अन्त. बाह्य प्रवृत्तियों के कारण रहस्यमय तथा जटिलतम ही 
अल कट में अचेतत, चेतन, अवचेतन तथा पराचेदन सभी प्रकार: की 
चैतनाओं की भिल-भिन्‍न स्थितियां है; परन्तु मानव में चेतन, अववेतन , 
तथ्य पराचेतत एक साथ है, अतः वह चेतना का विविध विकासात्मक एक 
रूप है! पथु-पक्षी जग्रत के समान उसे प्रकृति से सहज चेतना भी मिली, 
परन्तु उसके मन, बुद्धि, चित्त, अहंकार का संघाति अन्त:करण भी है जिसके 
द्वारा वह अकृतिदन्त श्रवृत्ति को कभी दमित और कभी संयमित करके 
इच्छानुसार दिद्ा भी दे सकता है और नया सूजन भी कर करता है। 
उदाहरणाथ॑ आत्मरक्षा की प्रवृत्ति को देखा जा सकता है अक्वृति हे 
आत्मरक्षा की सहज प्रवृत्ति जीवमात्र को दो है। मृत्यु और जीवन का 
अन्तर न जानते हुए भी पशु-पक्षी वधिक से डरते हैं, मृत्यु ते आवकित 
होते हैं । 
हे जज ने इसी आत्मरक्षा की भवृत्ति को अपने अस्तित्व से परिवार, 
परिवार से ग्राम, ग्राम से देश तथा देश से विश्वरक्षा तक फैलाकर एक नवीन 
जीवन मूल्य का निर्माण कर लिया है। वह अपने निर्मित जीवन मूल्य के 
लिए मृत्यु को स्वयं चुनौती देता है। 
चेतना से उसने अपने शरीर को अधिक 
योग्य बनाया, समाज का निर्माण किया और 
आवश्यकताओं की पूति के साधन खोज लिए 
डैल-जुलात्मक अनुभूतियो, सबेगों के संस्कार 
अअत्यक्ष रूप से उसके जीवन को शक्ति दे 
जीवन को रहस्यमयता; की ही शोध नही की, 
को भी झोजा अपर सृष्टिकर्ता के रूप मे 


से अधिक साहसिक काय के 
भोतिक तथा मानसिक अनेक 
। उसके भवचेतन' ने उसको 
इस प्रकार सांचित किये कि थे 
“सके / उसकी पराचेतना मे 
उसके कारण और समाधानों 
विश्व में व्याप्त चेतनाएंज से 
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ईश्वर का भी सूजन किया । 
ससस्‍्क्ृति, उसकी चतना की खोज ओर उपलब्धियों का लेखा है। इसः 
प्रकार संस्क्ृति मानव मात्र का दाय भाग होने के कारण विश्व भर की है,. 
परन्तु देश काल जनित भेद तथा प्राकृतिक परिवेश की भिन्‍नता के कारण 
उसमे अनेक अन्तर तथा बराह्मभ्ेद-अ्भेद हो गए हैं। ये भेद-प्रभेद उसकी 
समाज-रचना, धर्म, नीति, साहित्य-कला, चासतन आदि से व्यवत होकर 
भिन्‍न संज्ञायें पाते हैं । 
बाह्य जगत से क्रिया-प्रतिक्रिया का माध्यम मानव शरीर ही रहता है,. 
अत: क्रिया-प्रतिक्रिया के वाह्य साधन मनुष्य की कर्मेन्द्रिया तथा उसके 
प्रभाव को आन्तरिक रूप से ग्रहण करने के साधन ज्ञानन्द्रियां ही हैं। इस 
प्रभाव से उत्पन्न अनुभूति हृदय की तथा बोध बुद्धि की दास है। बुद्धि या 
हृदय का कार्य युगपत अर्यात्‌ एक साथ होता है--पैर में चुभे काटे की 
भऋलक हृदय से तथा पैर हटाने का आदेश मस्तिष्क से सम्बन्ध रखता है। 
इस दोहरी क्रिया पद्धति से प्राप्त निष्कर्ष ही मानव चेतना में एक संस्कार 
जगत का निर्माण करते रहते है, इससे रस पाकर मनुष्य की स्मृति, अनुमान, 
कल्पना, भावना आदि समाज, दर्शन, साहित्य आदि मे परिणत होकर जिस 
जीवन पद्धति का निर्माण करते हैं, हम उसी को सस्क्ति की संज्ञा देते हैं। 
जहा प्राकृतिक परिवेश से मानव का सघर्ष घोरतम दु.खद है, वहां यह 
जीवन पद्धति एक आक्रामक तथा सतर्क रक्षापरक रूप ले लेती है जैसा कि 
मरुभूमियों मे पनपी सस्कृतियों से स्पष्ट है। किन्तु जहा यह परिवेश अपने 
जीवमनोपयोगी अवदान तथा सौन्दर्य से मानव समूह को किसी कठिन संघर्ष 
के लिए बाध्य नही करता, वहा जीवन पद्धति सहज, उदार और स्नेहमयी 
बन जाती है, जिसका उत्कृष्ट उदाहरण भारतीय सस्क्ृति है। 
पृथ्वी सभी मानव समूहो की जन्मदात्री है, किन्तु जहा क्षण भटकी 
असावधानी से बालू का निर्मम बवण्डर मनुष्य को बालू का निर्जीव टीला 
बना सकता है और वूद भर जल के लिए यात्री को तप्त धरती पर मीलो 
दौडना पडता है, वहा मानव धरती को माता की संज्ञा नही दे सकता । 
जिस भूखण्ड की धरती अपने अजस्नदान से मानव को माता के अंक 
का कोमल स्नेहिल स्पर्श देती है, वही 'माता गूमिः पुत्रों हम्‌ पृथिव्या' कही 
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जा सकती है। 
भारतीय संस्कृति भारत की भुजला सफला मलयजशीतला धरती पर 
-विकृप्तित होने के कारण न अनुदार हो सकी है न आक्रामक | उसने मनुष्य 
के सूक्ष्म विचार से लेकर स्थूल कर्म तक को एक ऐसे स्वणिम सूत्र में बाधा 
है, जिसमे जीवन के सा्वभौम विकास देने वाले सभी मुल्य पिरोये जा सके। 
संस्कृत मानव की संज्ञा पाने के लिए उसे अन्तः बाह्य परिष्कार के सभी 
-आयाम निष्ठापूर्वक पार करने पड़ते है ॥ 
भारत की घरती कही तुपार किरीटिनी, कही सुमन खचित हरिता- 
चला, कही मुवताभ तरंगमालिनी है। उसवेः विविध रूपी सौन्दर्य को 
आख्यात करने के पहले भारतीय पुरुष ने अपने पाश्व मे खड़ी नारी के 
सौन्दर्य को मही देखा होगा, यहू मान लेना कठिन है। 
आरतीय संस्कृति का सौन्दर्यवोध नारी रूप से अविच्छिन्न सम्बन्ध से 
जुडा हुआ है, यह कहना अतिशयोवित न होकर तथ्य कथन ही होगा। 
यदि विश्व इतिहास पर दृष्टि डाली जावे तो सभी प्राचीन सस्कृतियों 
“में नारी के देवी रूप की प्रतिष्ठा मिल्लेगी । मिल्र की भेंट, यूनात की एथोस, 
-एफ्रोदिती, डायना, मिनी, भारत की उपस अदिति अदि इसी तथ्य के 
प्रमाण हैं 
सम्भवतः इसका कारण मातृशक्ति की रहस्यमयता रही होगी। 
आदिम यूगों मे जब मानव समूह ने समाज, विवाह संस्था आदि का निर्माण 
“नही किया होगा, तब समूह की, मातृसत्ता स्थिति हो रही होगी। जन्मदानी 
ही पुरुष पुत्र का एकमात्र परिचय तथा जन्म ही सवसे रहस्यमयी घटना 
रहा होगा। ऐसी स्थिति में नारी को गृहस्थमयी शक्तियो से सम्पन्त मान 
लेना स्वाभाविक ही कहा जाएगा। 
आर्य सस्क्ृति से पूर्व हमें जो सिन्चु घाटी और मोहनजोदडो मे 
तत्कालीन सभ्यता के अवश्येप प्राप्त हुए हैं उनमे मातृदेवी की मूर्ति भी है। 
'उससे ज्ञात होता है कि भारत मे आय सभ्यता के पूर्व भी मारी को रहस्य- 
“सयी शवित ही माना गया था। 
यह भो तथ्य है कि अनेक देशों की सस्कृति मे पशु और नारीमे 
आत्मा की स्थिति ही नही स्वीकार की गई। पर भारतीय संस्कृति ने नारी 
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के आत्मरूप को ही नही उसके दिव्यात्म रूप को ऐसी प्रतिष्ठा दी जो देश 
काल के परिवतंनक्रम में परिवर्तित होते-होते ही तत्वतः: अपने मूलरूप मेः 
अब तक भारतीय जीवन पद्धति मे महत्वपूर्ण स्थान रखती है। 
यदि केवल जन्म देने की रहस्यमयता ही रत्री के महत्व का कारण 
होती तो उसका तत्वत* पूजाई रूप प्राणिशास्त्र के विज्ञान के विकास की 
चकाचौंघ में खो जाता । किन्तु उसका दिव्यात्मा रूप भारतीय संस्कृति में” 
अनेक रूपो मे स्थिति रखता है--भारतमाता के रूप मे, राष्ट्रीयता में, 
प्रकृति के रूप मे, सांख्यदर्शन में, माया के रूप में, वेदान्त दर्शन में, शक्ति के 
रूप में, तन्‍्त्र साधना मे, राधा-सीता के रूप में, सगुणोपासना में, ब्रह्म की 
अंशभूत प्रेयसी आत्मा के रूप में निर्गुण साधना मे, अत. उसे भारतीय 
संस्कृति के विकासक्रम से भिन्‍न करके देखना असम्भव है। 
प्रत्येक संस्कृति की प्रथम इकाई परिवार, द्वितीय समाज, तृतीय नगर, 
चतुर्थ राष्ट्र तथा पचम विश्व है। वस्तुत' संस्कृति एकाकी व्यक्ति की न 
होकर समष्टि की होती है, अतः “एकोहम बहुस्याम” ही उसका मूलः 
मत्र है। 
गृह के दो घटक हैं नारी और पुरुष, इसी से उन्हें दम्पति कहा 
गया है। 
किसी देश या किसी युग मे मानव समाज की बाह्य और आन्तरिक 
जीवन पद्धति जानने के लिए इन्ही दो घटकों के परस्पर सम्बन्ध, कत्तव्य 
तथा अधिकारों पर दृष्टिप्रात अनिवायं हो जाता है । 
भारतीय सस्कृति का आदि स्रोत वेदकालीन जीवन पद्धति है, जो 
सहसौ्रों वर्षों की दूरी पर रह कर भी हमारे वर्तमान जीवन पर उसी प्रकार 
आलोक फेंकती है, जैसे करोड़ो मीलो की दूरी पर रह कर भी सूर्य अपनी 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष स्थिति से हमारे दिन रात का कारण है ! जिसे हम 
इतिहास कहते हैं वह घटताओ का संकलन है, संवेगो तथा सज्जनित 
संस्कारो का सही । फिर प्रत्येक प्राचीन संस्कृति मे बहुत-सा अंश ऐसा भी 
रहता है, जहां इतिहास की किरणें नही पहुंच पाती । इसके अतिरिक्त प्रत्येक 
भूखण्ड का मानव जीवन अनेक अलिखित संस्कारों से सचालित होता है 
लिखित इतिहास से नही । 
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आज भी हमारा जीवन विश्वासो में साहित्य कला भादि की मूलभूत 
अवृत्तियों मे, राष्ट्र भावना में, जातकर्म, विवाह आदि सामाजिक क्रियाओ 
में उतना ही अतीत के निकट पहुंच जाता है, जितना उससे दूर है । 

नदी ज्यों-ज्यों उद्गम से दूर होती जाती है त्यों-त्यों उद्गम अलक्ष्य 
होता जाता है। नदी को नये-नये सम-विपम, हरीतिमामथ और सिकतामय 
तद मिलते हैं, लगे मोड मिलते हैं, ग्राम और निर्जेन वन पार करने पड़ते हैं, 
परन्तु अलक्ष्य उद्गम से उसका सम्बन्ध विच्छिन्न नहीं होता। प्रत्युत 
अलक्ष्य उद्गम पर उसकी गति मिभरता और अधिक बढ जाती है। और 
यदि किसी बाधा से यह अलक्ष्य दूट जाता है तो नदी या तो सूख जाती है 
या सीमाओं में वध कर सरोवर या पोखर बन जाती है। यह स्थिति तब 
आती है जद उद्गम मे अगम ऊंचाई और अटल गहराई न हो, जिससे वह 
निरन्तर नया जल पहुंचा सके । 

अनेक प्राचीन सस्कृतिया इसी कारण लुप्त हो गईं । भारतीय संस्कृति 
में ऐसी स्थिति नहीं उत्पन्न हुई क्योकि उसका उद्गम जीवन मूल्यो की 
दृष्टि में उन्नत भी है और भाववोध की दृष्टि से गहरा भी । 

वेदकालीन सस्क्ृति मे हमें नारियों के दो रूप मिलते है--दिश्य देवी 
रूप तथा सामाजिक । 

दिव्य रूप के भी तीन प्रकार हैं, एक में प्रकृति के व्यापक दिव्य रूप की 
देवियां हैं जैसे उपस्‌, सूर्या, रात्रि आदि! दूसरे में पृथ्वी, सिन्‍्धु, सरस्वती 
नदी आदि मे चेत्तना का आरोप करके उनके नारी रूप की कल्पना की गई 
है । तीसरे प्रकार में अमूर्ते भावनाओं की भ्रतीक देवियां हैं, जिन्हे अदिति, 
दिति, श्रद्धा आदि की संज्ञा दी गई है। 

दिव्य देवियों में उपा को जिन रेखाओं और रंगों से अकित किया 
गया है वे नारी सोन्दर्य को ही नहीं प्रकृति के चिर नवोन सामंजस्य को 
भी व्यकत करते हैं। 

वह 'आलोकदुकूलिन स्वर्ग कन्यका नूतन, 

पूर्वायन शोभी उदित हुई उज्ज्वल तेन ।' 


ही नही है बरन्‌ तरेता संग्रामों की ऐश्वर्यों की रानी भी है। 
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रात्रि भी असख्य नक्षत्रों से जगमगाता है, और ऋषि प्रार्थना करता 
है 
माता [ रात्रि सौप जाना तू हमें उपा के सरक्षण मे, 
उषा हमें फिर तुमे सौंप दे सन्ध्या समय विदा के क्षण में | 
पराधिव देवियो मे पृथ्वी के जिस मातृरूप की कल्पना को गई है वह तो 
विश्व राष्ट्र का राष्ट्रगीत है ! 
घरा हुई जो धारण करके यह जग सारा 
उसका वन्दन आज कर रहा गान हमारा । 
कह कर ऋषि ने जीवमातन्न की ओर से धरती को प्रणाम किया है। 
आकाश को पिता अवश्य कहा गया है, परन्तु जो कोमेल भाववा घरती 
के(लिए है वह आकाश के लिए नही मिलती । 
सिन्धु, सरस्वती, गगा, शुतद्वी आदि नदियों में देवी रूप के स्तवन में 
उनके वेग गति आदि के अद्भुत चित्र है। 
अमूर्त देवियों मे अदिति विशेष महत्व रखती है। अदिति शब्द का 
अर्थ ही बन्धनमुक्त है। वह विश्व की मगल विधायक सर्वशक्तिमती और 
आदित्यों की जन्मदात्री है। इसी के साथ दिति का भी उल्लेख है। वह 
सीमा का प्रतीक है, देत्यो की माता नही । अन्य भी अमूर्ते देविया है। 
अन्य प्राचीन सस्क्ृतियो के साथ उनकी देवदेवी सृष्टि भी नप् हो 
गई किन्तु भारत मे यह मूल या परिवर्तित रूप मे आज भी स्थिति रखती 
है। इसका कारण इन भ्रतीको की व्यापकता ही मानी जाएगी। 
उपा, रात्रि, पृथ्वी, नदियां आदि अब तक हमारे साथ हैं, तथा सृष्टि के 
अन्त तक रहेगे: अत: उनके बिलुप्त होने की आशका नहीं है। विज्ञात 
उनका तत्वगत विश्लेषण कर सकता है, परन्तु मनुष्य से इनका जो भावगत 
सम्बन्ध है, इसको तोडना विज्ञान के लिए दुष्कर है। जल के निर्णायक तत्वों 
को जान कर क्‍या मनुष्य त्रग्रित सागर को देखकर आनन्दित होना भूल 
सकेगा । 
नारी का सामाजिक रूप उसके भावात्मक रूप से, उसी प्रकार प्रभा- 
वित होता है, जैमे वृक्ष के फल-फूल घरती की अन्तनिहित आद्रता से । 
बेदकालीन संस्कृति में नारी के व्यापक सौन्दर्य तथा सुजनशक्रित की 
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ज्जो दिव्य भावात्मक कल्पना की गई है, उसने उसकी सामाजिक स्थिति को 
भी गरिमा दी है। 
सृष्टि में पुरुष तथा नारी की उत्पत्ति का एक ही केन्द्र है। बृहृदारण्यक 
“उपनिषद कहता है कि क्रह्म ते एकाकी न रहे कर अपने आपको दो में 
“विभवत कर लिया, जिसके दक्षिण अश को पुरुष तथा वाम को नारी की 
"संज्ञा दी गई। 
इस मान्यता ने समाज में दोनो की स्थिति समान कर दी | इतना ह्दी 
2 आगे चलकर शिव के अर्द्ध नारीश्वर रूप मे भी यह धारणा साकार 
हुई है। 
युग विशेष में समाज की स्थिति जानने के लिए उसके शिक्षा, धर्म, 
साहित्य, सदस्यों के सम्बन्ध, अधिकार आदि का अध्ययन आवश्यक हो 
जाता है। 
... शिक्षा की दृष्टि से वैदिक समाज मे दो नारी-वर्म प्राप्त होते है। एक 
में ब्रह्मगादिनी ऋषिकायें तथा दूसरे में गृहधर्म का पालन करने वाली 
गृहणियां। प्लिज्ञा प्राप्ति के अधिकार समान होने के कारण ऋान्तद्रष्टा 
ऋषियों के समान ही द्वष्टा ऋषिकाओं के सूकत भी महत्वपूर्ण है। परन्तु 
दोनों की भावधारा तथा कल्पना ने गंगा यमुना के घवल नील जल के समान 
मिलकर भी उनके सृजन को धूपछ्ठ। 


प्ूपछाही आभा दे डाली है। विश्वारा, 
अपाता, घोषा, लोपामुद्दा, श्रद्धा कामायनी वाक अम्भ्रणी आदि ऋषिकाओ 


जहां चचत्र जिज्ञासा है, वहां थरद्धा में अडिय आस्था ह्ै। 
होते है. प्र हक हैआ है--“थ्रद्धा हारा हो अग्नि प्रण्ज्वलित 
हब 54088 0 हरि दी जाती है ४१ श्रद्धा ही सब ऐश्वर्यों में श्रेष्ठ 
नाश बा, ल्‍ह्वी हु वार के मुक्त में जिसे देवी सूक्‍त भी कहते हैं 
हित का ऐसा उद्पोष मिलता है, जिसमें आग|मी युगों की शक्ति 
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उपासना के भी अंक्र हैं । 

“हूं राष्ट्री संगमनी वसना, कह रुद्राय धनुरातनोमि' आदि में वह 
बहती है: मैं राष्ट्र को बांधने और ऐश्वर्य देने वाली शवित हूं ! मैं ही रुद्र 
के धनुष की प्रत्यंचा चढ़ाती हूं । मैं ही आकाश और पृथ्वी में व्याप्त होकर 
मनुष्य के लिए संग्राम करती हूं । देवी सुक्त में महासरस्वती, महालक्ष्मी 
और महाचण्डी शवितयो का जो समाहार है, उसने भारत की सभी साधना 
पद्धतियों को प्रभावित किया है । 

दूसरा वर्ग नारी के पत्नी, माता आदि रूप से सम्बन्ध रखता है।_ 

विवाह समाज की सबसे महत्त्वपूर्ण संस्था है, क्योकि इसी पर सामा- 
जिक सम्बन्ध निर्भर करता है। 

विवाह के अनुष्ठान मे आज भी हम जिन मन्त्रों का उपयोग करते हैं 
बे उसी अतीत संस्कृति के प्रवाह में बह कर हम तक आए हैं । 

वैदिक समाज रचना में पत्नी सहधर्मचारिणी है--उसके बिना न कोई 
धर्मकाण्ड सम्पन्न हो सकता है, न सामाजिक कर्म सफल हो सकते हैं | इतने 
'दिकट सहयोग ने एक ओर समाज को पुरुष का परुष सरक्षण दिया और 
दूसरी ओर नारी की कोमल और मंगल विधायनी वत्सलता । स्त्री शिक्षित 
वयस्क और स्वयंवरा होती थी, इसका प्रमाण विवाह के अवसर पर की 
गई प्रतिज्ञाओ में मिलता है-- 

समन्‍्जन्तविश्वेदेवा समापों 

हृदयानि नौ आदि भन्‍्त्रों मे वरवधू के हृदयो मे एकता की कामना भी 
है--और जीवन पयंन्‍्त साथ रहने की पतिज्ना भी । 

सती होने या सहमरण की प्रथा नही थी। आपस्तम्व धर्म मूत्री के 

अनुसार पत्नी पारिवारिक सम्पत्ति में सह-अधिकारिणी भी है और पति की 
अनुपस्थिति मे उस सम्पत्ति में मे दान का अधिकार भी रखती है। 

शासन की व्यवस्था, सभा, समिति और विदय द्वारा होती, जिनमे भाग 

सेने और भाषण देने का भी नारी को अधिकार था। अध्यात्म विषयक 
बाद-विवादो मेभी बह भाग ले सकती थी, इसका प्रमाण गान, नृत्य आदि 
कलाओं, बुनने कातने जैसे शिल्पो का भी उसे शिक्षण दिया जाता था। 
विश्वपला का युद्ध मे जाना या मुदगलानी का शत्रुओं से युद्ध करके सौ 
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गायें छीन लाना प्रमाणित करता है कि नारी का कर्म क्षेत्र केवल गृह ही 
नहीं था। वह सन्तान की रक्षा से राष्ट्र की रक्षा तक फैला हुआ था। अत; 
भारतीय संस्कृति में कोमल कठोर दोनों तत्वों का यथास्थान समावेश 
स्वाभाविक था। 
किन परिस्थितियों में नारी के इस अदिति रूप को वन्धन मिला यह 

आगामी युग की कथा है। पर ब्रह्मवादिती मँत्रेयी का स्वर आज भी 
भारतीय सस्कृति का अविस्मरणीय जीवन गीत है : 

असतो भा सद गमय। 

मृत्यो मां अमृत गमय। 

तमसो मा ज्योतिर्गमय । 
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संस्कार और संस्कृति 


शक विशेष-भूखण्ड मे जन्म और विकास पानेवाले मानव को अपनी धरती 
से पाथिव अस्तित्व ही नही प्राप्त होता, उसे अपने परिवेश से विशेष 
औद्धिक तथा रागात्मक सत्ता का दाय भी अनायास उपलब्ध हो जाता है । 
वह स्घूल-सूक्ष्म, वाह्म-आन्तरिक तथा प्रत्यक्ष-अगोचर ऐसी विशेषताओं 
का सहज ही उत्तराधिकारी बन जाता है, जिनके कारण मानव-समष्टि में 
सामान्य रहते हुए भी सबसे भिन्‍न पहचाना जा सकता है। यह सामान्यता 
मे विशेषता न उसे मानव-समस्टि के निकट इतना अपरिचित होने देती है 
कि उसे आश्चर्य समझा जा सके और न इतना परिचित बना देती है कि 
उसके सम्बन्ध में जिज्ासा ही समाप्त हो जाए । 
इस प्रकार प्रत्येक भ-छण्ड का भानव दूसरों को जानता भी है और 
“अधिक जानना भी चाहता है । 
मनुष्य की स्थूल पाथिव सत्ता उसकी रंग-हूपमयी आकृति में व्यक्त 
होती है। उसके बौद्धिक संगठन से, जीवन और जगतू सम्बन्धी अनेक 
जिश्ञाताएं, उनके तत्त्व के शोध और समाधान के प्रयास, चिन्तन की दिशा 
आदि सचालित और सयमित होते है। उसकी राभात्मक वृत्तियो का 
संघात उसके सौन्दर्य-सवेदन, जीवन और जगत के प्रति आकर्पण-विकर्षण, 
उन्हें अनुकूल और मधुर बनाने की इच्छा, उसे अन्य मानवों की इच्छा से 
सम्पृक्त कर अधिक विस्तार देने की कामना और उसकी कर्म-परिणति 
आदि का सर्जक है। 
मानव-जाति की इन मूल ग्रवृत्तियो के लिए वही सत्य है, जो भवभूति 
जे करुण रस के सम्बन्ध में कहा है : 
एको रसः करुण एवं निमित्त भेदा- 
दुभिन्‍्तः पृथर्‌ पृथगिवाअयते विवत्तनि। 
आवलतंबुद्बुद्‌ चरगमयात्‌. विकारा- 
सम्भो यथा सलिलमेव तु तत्समग्रम्‌ ॥ 


एक करुण रस ही विमित्त भेद मे पिन्न-भिन्‍्न मनोविवारों मे परि- 
बहित हो जाता है, गिस प्रकार आावर्त, बुद्बुदु, तरंग आदि में परश्थितित 
जल, जल ही रहता है। 
सह निर्मित्त भेद अर्थात्‌ देश, काल, परिवेश बाईि से उसल 
विभिन्तताएं, एक मानव या मानवजमूहू को दूमरों में सरववा भिल्‍न नही 
कर देती, प्रत्युत्‌ वे उसे पायिव, बौद्धिक और रागात्मक दृष्टि में विशेष 
व्यक्तित्व देकर ही मानव सामान्य सत्म के लिए प्रमाय प्रस्तुत करती हैं। 
किसी मानव-समूह को, उसके समस्त परिवेश के साय तत्त्वतः जानने 
के लिए. जितने माध्यम उपच्रद्य हैं, उनमें सबसे पूर्ण भौर मधुर उसका 
साहित्य ही कहा जाएगा। साहित्य में मनुष्य का असीम, अत: अपरिचित 
और दुर्वोध्च जान पढने वाला अन्तर्जगत्‌ बाह्य जगत्‌ में अवतरित होकर 
निश्चित परिधि तथा सरन स्पप्टता में बंध जाता है तया मीमित, अतः 
चिर-परिचय के कारण पुराना लगने वाला बाह्य जगत अन्तर्जगत्‌ के 
विस्तार मे मुक्त होकर चिर नवीन रहस्यमथता पा लेता है। इस प्रकार 
हमें सीमा में असीम को और असीम में संभावित सीमा की बनुपू्ति 
युगपद्‌ होने लगती है। दूसरे शब्दों में, हम कुछ क्षणों में अमस्य अनुभूतियों 
और विराट ज्ञान के साथ जीवित रहते हैं, जो स्थिति हमारे सान्त जीवन 
2342० 32485 कर उसे विशेष सायेढता और सामान्य 
२४ है) प्रवाह में बनते मिटने वालों लहर नव- 
नव रुप पातो हुई सक्ष्य की ओर बढती रहती है, परल्तु प्रवाह में भटककर, 
व से टकराने और बिखर जाने वाली तरंग की यात्रा बद्दीं बायू- 
47000 
च् गतिशील प्रवाह में मिलने का सर्म्वत 
ऊंचे पद थे, वहां आज गहरा हर 8 2 मा लहरा हा 
है, वहा विदी भावी युग मे समुद है और जहाँ अयाह सास है. कहे 
इसी प्रकार मनुष्य के जीवन दुनेच्य पदृत शिर उठा कर खड़ा ली दी 
3 ने ने भी सफल असल संघर्षों के 
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सोकर, चलकर, बैठकर, यात्रा के असंख्य आयाम पार किए हैं। पर न 
किसी भौगोलिक परिवतंन से धरती की पाथिव एकसूत्रता खण्डित हुई 
है, न परिवेश और जीवन की चिर नवीन स्थितियों मे मनुष्य अतीत वसेरो 
की स्मृति भला है । 
अपने विराट और निरन्तर परिवतंनशील परिवेश तथा अनदेखे अतीत 
और केवल कह्पना में स्थिति रखनेवाले भविष्य के प्रति मनुप्य की आस्था 
इतनी विज्ञाल और ग्रुरु है कि उसे संभालने के लिए उसने एक विराट, 
अखंड और सर्वज्ञ सत्ता को खोज लिया है, जो हर अप्रत्यावरतित अतीत की 
साक्षी और हर अनागत भविष्य से प्रतिश्रुत है। 
हमारा विशाल देश, असंझ्य परिवर्ततव सम्भालने बाली अखण्ड 
भौगोलिक पीठिका की दृष्टि से विशेष व्यक्तित्व रखता है। इसके अति- 
रिक्त मनुष्य जाति के वौद्धिक और रागात्मक विकास मे उस पर जो 
अमिद चरणचिह्न छोडे है, उन्होने इसके सब ओर महिमा की विशेष 
परिधि खीच दी है। यह उसका दाय भी है और न्यास भी । 
जिस प्रकार ऊंचे पर्वंत-शिखर पर जल, हिम बनकर शिला-सण्डों के 
साथ पाषाण रूप मे अनन्त काल तक स्थिर भी रह सकता है और अपनी 
तरलता के साथ प्रपात और प्रपात से नदी बनकर निरन्तर प्रवाहित भी 
होता रह सकता है, इसी प्रकार मानव-संस्क्रति को विकास के लिए एक 
बिन्दु पर चिर-निस्पन्दता भी प्राप्त हो सकती है और अनवरत प्रवाह- 
शीलता भी | एक मे एकरस ऊचाई है और दूसरी स्थिति में समतल पाने 
के लिए भी पहले उसका निम्नगा होना अनिवायं ही रहेगा। 
घरती के प्रत्येक कोने और काल के भ्रत्येक धहर में मनुष्य का द्वदय 
किसी उन्नत स्थिति के भी पापाणीकरण को अभिशाप मानता रहा है। 
इस स्थिति से बचने के उसने जितने प्रयत्न किए हैं उममे साहित्य उसका 
निरन्तर साक्षी रहा है। 
दर्शन पूर्ण होने का दावा कर सकता है, धर्म अपने निर्ध्रान्त होने को 
घोषणा कर सकता है, परन्तु साहित्य मनुष्य की शक्ति-दु्वंलता, जय-परा- 
जय, हास-अश्रु और जीवन मृत्यु की कथा है। वह मनुष्य रूप में अवतरित 
होने पर स्वयं ईश्वर को भी पूर्ण मानना अस्वीकार कर देता है। 
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पर इस स्वेच्छा स्वीकृत अपूर्णता या परिवर्तनशीलता से जीवन और 
उसके विकास की एकता का सूत्र भंग नही होता | 
नदी के एक होने का कारण उसका पुरातव जल नहीं, नवीन तरंग- 
अंगिमा है १ देश-विशेष के साहित्य के लिए भी यही सत्य है। प्रत्येक युग 
के साहित्य में नवीन तरंगाकुलता उसे मूल प्रवाहिनी से विच्छिन्न नहीं 
करती; बरन्‌ उन्ही नवीन तरण भंगिमाओं की अनन्त आवृत्तियों के कारण 
मूल प्रबाहिनी अपने लक्ष्य तक पहुंचने की शक्ति पाती है। 
इस दृष्टि से यदि हम भारतोय साहित्य की परीक्षा करें तो काल, स्थिति, 
जीवन, समाज, भाषा, धर्म आदि से सम्बन्ध रखने वाले अनन्त परिवर्तनों 
की भीड़ मे भी उसमें एक ऐसी तारतम्यता भ्राप्त होगी जिसके अभाव में 
किसी परिवर्तन की स्थिति सम्भव नही रहती । समुद्र की बेला में जो धरतों 
व्यक्त है, उसी की अव्यक्त सत्ता तल बनकर समुद्र की अथाह जलराशि को 
संभालती है। हमे समुद्र के जल का व्यवधान पार करने के लिए तट की 
धरती घाहिए और समुद्र को जल का व्यवधान बने रहने के लिए तल को 
धरती चाहिए। साहित्य के पुरातन और नूतन के अविच्छित्त सम्बन्ध के 
मूल में भी जीवन की ऐसी ही धरती है। 
संस्कृति मनुष्य के, बुद्धि और हृदय के जिस परिष्कार और णीवन में 
उसके व्यक्तीकरण का पर्याय है, उसका दाय विभिन्‍न भूखडों में वसे हुए 
_मानव-मात्र को प्राप्त है, परन्तु संस्कृति की साहित्य में ध्राचीवतम अभि- 
व्यवित चेद-साहित्य के अतिरिक्त अन्य नहीं है १ 
वस्तुतः देश काल की सीमा से परे साहित्य मानव-जाति के विकास 
की आदिम गाया है। 
सहश्नो वर्षों के व्यवधान के उपरान्त भी भारतीय चिन्तन, अनुभूति, 
सौन्दर्षघोध, आस्था में उसके चिह्न अमिट हैं। यह तथ्य तव और भी 
अधिक विस्मयकारक बन जाता है, जद हम समय के कुहरे के अनन्त स्वर 
और अपनो दृष्टि की व्यपंता का अनुभव करते हैं। पर प्रकृति के जिस 
जियम से भनुष्य के शरीर को पैतृक दाय के रूप में झवित, दुर्वेलता, व्याधि 
विश्येप के कोटाणु, रोग विशेष के प्रतिरोध की क्षमठा आदि अनजाने ही 
परप्त हो जाते हैं, उसी नियम से उसके मासिक गठन का प्रभावित होता 
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भी स्वाभाविक कहा जाएगा। 
जीवन की दृष्टि से वेद-साहित्य इतना अधिक विविध है कि उसके 
लिए, महाभारत की विशालता व्यक्त करने वाली उक्ति 'यन्नभारते तन्‍्न- 
भारते' ही चरिताय॑ होती है। 
दाशराज्ञ युद्ध जैसे सर्वंसहारी संघर्ष में महाभारत का पूर्व॑रंग है।. 
अनेक नाटकीय सवादों में नाट्यशास्त्र की भूमिका है। विभिन्‍न विचारों के' 
प्रतिपादन में दर्शन की अनेक आस्तिक नास्तिक सरणियों की उदार 
स्वीकृति है। जल, स्थल, अन्तरिक्ष, आकाश आदि मे व्याप्त शक्तियों की. 
रूपात्मक अनुभूति और उनके रागात्मक अभिनन्दन में काव्य और कलाओं 
के विकास के इगित हैं। व्यक्ति और समध्टि की कल्याण कामनाओं में 
जीवन के नैतिक मूल्यों के निर्देश है। कर्म के विस्तृत विवेचन के कत्तंब्य की 
रेखाएं आंकी गई हैं। व्यापक कोमल कल्पना के छायालोक में, जीवन के 
कठोर सीमित यथार्थ चित्रों ने धरती के निकट रहने का संकंत दिया है । 
भारतीय जीवन मे स्थूल कर्म से लेकर सूक्ष्म बौद्धिक प्रक्रिया और 
गम्भीर रागात्मकता तक जो विशेषताएं हैं, उनका तत्त्वतः अनुसन्धान हमे 
किसी न किसी पथ्र से इस वृहत्‌ जीवन-कोश के समीप पहुचाए बिना नही 
रहता । 
इसका तात्पर्य यह नही कि वर्तमान, अतीत की अनुकृति मात्र है। पर. 
हम यदि मानव जीवन की निरन्तर और किसी सामान्य लक्ष्योन्मुख गति- 
शीलता को स्वीकृति देते हैं तो उसकी यात्रा के आरम्भ का कोई बिन्दु 
स्वीकार करना ही होगा, जो गन्तव्य के चरम और अन्तिम बिन्दु से अदृष्ट 
रहकर भी उससे विच्छिन्न नही हो सकता। विकास पथ का एक होना 
यात्रियों की विभिन्‍नता, उनकी शक्तियों की विपमता, पाथेय की विविधता 
और गति की अनेकता को अस्वीकार नहीं करता। इतना ही नहीं, वहू 
चलने वालों को बौद्धिक और रागात्मक वृत्तियों की मुक्तावस्था को भी 
किमी सकीर्ण क्षितिज से नही घेरता । 
धर्म ग्रन्‍्यो के लिए मनुष्य का एकामी दृष्टि ऐसा अंधेरा बन्दी गृह बवे 
जाता है, जिसमे उनकी उज्ज्वल रेखाएं भी धूमिल हो जाती हैं। एक ओर 
धर्म विशेष के प्रति आस्थावान तत्सम्वन्धी ग्रन्थों के चतुदिक्‌ अपने अन्ध* 
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विश्वास और रूंड़िवादिता की अग्निरेणा खींच देते हैँ ओर दूधरो ओर 
पिन्‍न धर्म पद्धति के अनुयायी अपने चारों ओर उपेक्षा की इतनी ऊंची 
दोवारें खड़ी कर लेते हैं, जिन्हे अन्य दिशा से आने वाली बायु के पंख भी 
नही छू पाते । ऐसी स्थिति में धर्म ग्रन्य, अनजान कृपण फी रतलमंजूपा बन 
जाते हैं, जिमके यथार्थ मूल्यांकन मे एक ओर मोहान्थवा बाधक है और 
दूसरी ओर अपरिचय जनित उपेक्षा । 
यह स्वाभाविक ही है कि घमम ग्रन्षों की सीमा के भीतर रहकर अपना 
वरिचय देने वाले साहित्य को भी इस भ्रान्त परिचय ओर अपरिचय का 
अभिश्नाप भेलता पड़ा । ऐसे धम्मं-प्रन्यों की संघथा अधिक है जो अपने कथ्य 
को ममस्पर्शो सामान्यता, शैली की मधुर स्पप्टता और भाषा के सहज 
सात्तविक प्रवाह के कारण साहित्य की कोटि में स्थिति रखते हैं, परन्तु 
उनके लिए साहित्य की देश-काल सम्प्रदायातीत मुक्ति दुर्लभ ही रहेगी! 
बेद साहित्य संकीर्ण अर्थ में धर्म-विशेष का परिचायक ग्रन्य-ममूह नहीं 
है। उसमे न किसी धर्म-विशेष के संस्थापक के प्रवचनों का सग्रह है और भ 
किसी एक घर्मं की आचार-पद्धति या मतवाद का प्रतिप्ठापन या प्रतिपादन 
है। बस्तुत: वह अनेक युग्रों के अनेक तत्त्व चिन्तक श्ञानियों और क्रान्ति 
द्रप्टा कवियों की स्वानुभूतियों का संघात है। मनुष्य की प्रज्ञा की जैसी 
विविधता ओर उसके द्वदय की जैसी रागात्मक समृद्धि वेद-साहित्य मे 
प्राप्त हैं, वह मनुष्य को ने एकांगी दृष्दि दे सकती है न अन्धविश्वास | 
आकाश के अद्ण्ड विस्तार में केन्द्रित दृष्टि के लिए घट की सीमा में प्रति- 
बिम्बित आकाश ही अन्तिम सत्य कैसे हो सकता है ! 
वेदमनीषा 'नेति नेति' कहकर जिसकी अनन्तता स्वीकार करती है, 
उसी की सीमा निश्चित करने की भूल उससे सम्भव नही। पर बह ज्ञान- 
"राशि ऐसा समुद्र है, जिसके तट पर घालको को शंख घोंपे मिल सकते हैं, 
सैरना न जानने वाले को छिछन्ना जल सुलभ है, गहराई में पहुंचकर आंखें 
खोलने वाले को मोती प्राप्त हो सकता है और अपने भार से डूबने वाले 
विशालकाय जहाजों का चिह्न शेप नही रहता । पर न घोंधे की उपलब्धि 
से समुद्र मूल्यरहित हो जाता है ओर न मोती से महार्घ । न तट पर गहराई 
का अभाव उसे तुच्छ प्रमाणित कर सकता है और न मंभझधार के अतव 
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जल पर ही उसकी महत्ता निर्भर है। वस्तुत: इन विविधताओं को एक 
अखड पीठिका देने वाली क्षमता ही उसकी महिमा का कारण है । 
अवश्य ही हमारे और इस बृहत्‌ जीवन-कोश के बीच समय का पाठ 
इतना चौडा और गहरा हो गया है कि उस तट के एक स्वर, एक संकेत को 
भी हम तक पहुंचने के क्रम में अनेक भूमिकाए पार करनी पडी हैं। 
बेद-साहित्य के निर्माण काल के सम्बन्ध में इतना अधिक मतभेद है 
कि जिज्ञासु का किकत्तंब्यविमृढ़ हो जाना ही स्वाभाविक है। विविध मत- 
बादियों ने मानव-मनीपा की इस आश्चय॑-कथा का रचना काल दो हजार 
वर्ष ईसा पूर्व से लेकर पन्द्रह हजार वर्ष ईसा पूर्व तक फैला दिया है और वे 
अपने मत के समर्थन में जो तक॑ उपस्थित करते हैं, वे उन वर्षों की सख्या 
से अधिक हैं। 
हमारे शोध के मापदण्ड इतिहास के हैं, अतः इतिहास की सीमा से 
अनन्त दूरी रखने वाले युग यदि उनकी सीमा के बाहर हों तो आश्चर्य 
नही । 
आलोक को सूर्य से पृथ्वी तक आने में कितना समय लगता है, अन्त- 
रिक्ष के एक छोर से दूसरे छोर तक ध्वनि की यात्रा किस क्रम से कितने 
समय मे पूर्ण होती है, यह जातने में समर्थ विज्ञान भी इस जिज्ञासा का 
समाधान नही कर सका है कि मानवीय विचार और संवेदना का, एक युग 
से दूसरे मे संक्रण किस क्रम और कितने समय की अपेक्षा रखता है। पर 
वर्षों की संख्या और इतिहास की ऊहापोह के अभाव में भी हमारे हर 
चिन्तन, हर कल्पना, हर भावना में मानो 'तत्त्वमसि'--तुम 'वही हो का 
कभी स्पष्ट कभी अस्पष्ट स्वर गूंजता रहता है, जो प्रमाणित करता है कि 
हमारे बुद्धि और हृदय के तारों में कोई दूरागत भकार भी है, जिसके 
सम्बन्ध में तर्क के निकट असंख्य उलमर्नें हैं, उसके सम्बन्ध में हमारा ददय 
कोई प्रश्न नही करता, क्योंकि हमारी अन्तश्वेतना उसे अपना स्वीकार कर 
सेती है। 
इतना तो निश्चित है कि वेद-साहित्य जिस रुप में हमें उपलब्ध है, 
उस तक पहुचने में वेद कालीन मनीषा को विशाल समय-सागर पार करना 
पड़ा होगा । भाषा, छंद, चित्रात्मक भाव, गहन-विचार सरणि आदि से गह 
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पकिसी प्रकार सिद्ध नही होता कि वह जीवन का तुतला उपक्रम है। 
बह तो मानवता के तारुण्य का ऐसा उच्छल प्रपात है जो अपने दुर्वार 
व्वेग को रोकनेवाली शिलाओं पर निर्मम आधात करता और मार देने वाली 
कोमल घरती को स्नेह से भेंटता हुआ आगे बढ़ता है। उस तारुण्य के पास 
अद्म्य शक्ति, अडिग विश्वास और अपने सुन्दर परिवेश के लिए अम्लान 
-भावसुमन हैं। बह जीवन से विरक्त नही होता, संघर्ष से पराजय नही 
सानता, प्रतिकूल परिस्थितियों से पराइ/मुख नहीं होता और कर्म को 
“किसी कल्पित स्वर्ग भरक का प्रवेश पत्र नहीं बनाता 
ऐसे तारुण्य की कथा अपनी सरल स्पष्टता में भी रहस्यमयी हो 
सकती है, क्योंकि उसमें प्रवृत्तियां, दीर्घ अभ्यास से स्थिर एकरसता नही 
'पा लेती, प्रत्युत उनके विकास को अनेक अपरिचित दिशाएं भौर अतकित 
परिणाम सम्भव हैं। उदाहरण के लिए हम वैदिक चिन्तन को ले सकते हैं, 
जो मानव सुलभ जिज्ञासा और उसके सम्भावित समाधानो का संघात होने 
“के कारण सबके लिए सामान्य है। परन्तु उत्तकी पड्दर्शनों में परिणति जब 
“छह विशेष चिन्तन-पद्धतियों में स्थिर हो गई, तब प्रत्येक पद्धति के सावधान 
समयंक और सतक विरोधी उत्पन्त हो गए, क्योंकि ज्ञान जब मतवाद की 
“कठिन रेखाओं मे सीमित होकर अपना परिचय देता है तब विवादेषणा 
उसका सहजात परिणाम है। वैदिक चिन्तन के मूल में ऋत या उस 
“सनाततव नियम का मोध था, जिससे सृष्टि का समग्र जड-चेतन व्यापार 
“नियमित और संचालित होता है और इस रूप में चिन्तन की सामान्यता 
निविवाद ही रहती है । 
वैदिक साहित्य चारों वेद, ब्राह्मण ग्रन्य, आरण्यक और उपनिपदो तक 
'फैला हुआ है, परन्तु उसका चेतना-केन्द्र वेद-संहिताएं और उनमें भी ऋग्वेद 
ही कहा जाएगा, जिससे मानव की बुद्धि और उसका हृदय विविध विचार 
'और भावनाओ को जीवन-रस पहुंचाता रहा है। 
सत्य निमित नही किया जाता, उसे साधना से उपलब्ध किया जाता 
है, यह आज भी प्रमाणित है! वैदिक ऋषि भी अपनी अन्तश्चेतना में 
जीवन के रहस्यमय सत्य की अनुभूति प्राप्त करता है और उस्ते शब्दायित 
करके दूसरों तक पहुंचाता है। यह सत्य उसके तर्क-वितर्क का परिणाम 
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नही है, न वह इसका कतृ त्व स्वीकार कर सकता है। जो नियम सृष्टि को 
संचालित करते है, ऋषि उनका द्र॒ष्टा मात्र है। जीवन के अव्यक्त रहस्यों 
के सृजन का तो प्रश्न ही क्या, जब जगत्‌ के भौतिक तत्त्वों की खोज करने 
वाला आज का वैज्ञानिक भी यह कहने का साहस नही करता कि वह 
भौतिक तत्त्वो का सृष्टा है । 
कवि या कलाकार को भी जीवन के किसी अन्तरनिहित सामंजस्य और 
सत्य की प्रतीति इसी क्रम से होती है, चाहे भाषा, छंद और अभिव्यवित- 
पद्धति उसकी व्यग्तियत हो । जल की एकता के कारण ही जैसे उसके एक 
अंश में उत्पन्त कम्पन दूसरी ओर तक पहुंच जाती है, अन्तरिक्ष का 
विस्तार ही जैसे एक ओर की घ्वनि को दूसरी ओर तक संक्रमित कर देता' 
है, बैसे ही चेतना की अखंड व्याप्ति, अपने ऋतू रूप सत्य को भिन्‍न चेतना-- 
खण्डो के लिए सहज सम्भव कर देती है। 
बाणी मनुष्य का सबसे मौलिक ओर चमत्कारी आविष्कार है। प्रकृति 
ने मनुष्य के साथ पशु जगत्‌ को भी अपने सुख-दुख व्यक्त करने के लिएः 
कुछ घ्वनिया दी हैं। इतना ही नही, जड़ प्रकृति भे भी आकर्षण-विकर्षण” 
के नियम से कुछ स्वर उत्पन्न और विलीन होते रहते हैं। पर मनुष्य को* 
प्राप्त घ्वनि-समूह की जैसी अक्षर-परिणति हो सकी है. वैसी न पश्चु-- 
पक्षियों को प्राप्त ध्वनियों के लिए सम्भव थी न प्रकृति की निस्तब्धता भंग 
करने वाले स्व॒र-संघात के लिए, क्योकि वे प्रकृति के परिवर्तन या अपनी: 
आवश्यकताएं व्यक्त करने में उनका उतना ही प्रयोग करते हैं जितनाः 
प्रकृति को अभीष्ट है। 
मनुष्य ने प्राकृतिक दाय को स्वीकार करके भी उसे अपना नियामक 
नही बनने दिया, परिणामतः प्रकृतिदत्त उत्तराधिकार मे अपनी सूजतात्मक 
चेतना मिलाकर उसने उसमें जीवन के रहस्य का समाधान था लिया। 
बेदकालीन जीवन से अपना वौद्धिक और रागात्मक सम्बन्ध स्थापित करने 
के लिए हमें, ज्ञान के उत्तत शिखरों पर ही दृष्टि केन्द्रित न करके उसके” 
चरणतल में फैली सजल श्यामल धरती का स्पर्श भी पाना होगा। समय 
के दूसरे छोर पर खड़े हुए मानव के सौन्दर्य-बोध, उसके राग-विराग, हर्ष-- 
विश्रान्ति आदि की गाया से परिचित होने पर ही उससे हमारा ऐसा 
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तादात्म्य सम्भव है जो देशकाल को दूरी अस्वीकार कर मानव-हृदय की 
समानता प्रमाणित कर सकता है। 
जीवन को सब ओर से स्पर्श करने वाली दृष्टि मूलतः और लक्ष्यतः 
सामंजस्थवादिनी ही होती है। वेद-साहित्य में आकाश, अन्तरिक्ष और 
पृथ्वी में व्याप्त शकितियों को जो देवस्व प्राप्त हुआ है, उसमे भी एक विशेष 
तारतम्यता का सौन्दर्य मिलता है। सूर्य, उपा, वद्ण आदि आकाश में 
सबसे ऊंची स्थिति रखने के कारण सृष्टि का नियमन और संचालन करते 
हैं। वायुमंडल मे स्थिति रखने वाले इन्द्र, मस्त आदि उथल-पुथल उत्पन्न 
करके भी जल-वृष्टि से पृथ्वी को उर्देर बनाते हैं। अग्नि और सोम की 
पृथ्वी पर इतनी उपयोगी स्थिति थी कि वे पृथ्वी के ही देव मान लिए गए । 
गह देवताओ की अनेकता धीरे-धीरे एक केन्‍्द्र-विन्दु मे समाहित हो गई, 
परन्तु वेदकालीन चिन्तक की जिज्ञासा किसी एक व्यक्तिगत देव तक 
पहुंचकर रुकने वाली नही थी। अत- इस अनेकता का विलय एक अखंड 
व्याप्रक चेतना में उसी प्रकार हो गया जैसे विभिन्‍न तरंग, बुदुबुद आदि 
म# से वनकर उसी में विलीन हो जाते हैं। 
श्र इन देवताओं और प्रकृति पर आरोपित- चेतना-खंडो की कल्पना को, 
वैदिक कवि ने सौन्दर्य की जिन रेखाओं में वांघा है, वे तत्त्वतः भारतीय हैं। 
उनका अपने परिवेश से अविच्छिन्न सम्बन्ध ही उनको सर्वेमान्यता का 
कारण है। खण्ड सौन्दर्य को विराट की पीठिका पर रखकर देखने का 
संस्कार गहरा है, अतः देवत्व से अभिषिकत न होने पर भी वे खण्ड अपनी 
स्वत: दीप्ति से दीपित हो उठते हैं। पृथ्वी, नदी, अरण्य आदि अपनी सत्ता 
विशेष के कारण ही जीवन के सहचर और किसी व्यापक अखण्ड के अश- 
भूत रहकर सार्थंकता पाते हैं। वैदिक चिन्तक की तत्त्व-स्पर्शी दृष्टि, सृष्टि 
की अत्तीम विविधता को पार कर एक तत्त्वगत सूत्र खोज लेती है रे 
वेद साहित्य की चिन्तन-पद्धति ने यदि भारतीय चिन्तन को दिल्ला 
ज्ञान दिया है तो उसकी रागात्मक अनुभूति ने भावी युगो की काब्य- 
कलाओं में स्पन्दन जगाया है। प्रकृति से रागात्मक सम्बन्ध, उस पर चेतन 
व्यक्तित्व का आरोप, रहस्य को व्यक्त करने वाली जटिल उक्तिया, 


भवितजनित आत्म-निवेदन आदि बिना कोई संस्कार छोडे हुए अन्त द्ितः 
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हो गए, यह समझना मानव-चैतना की संश्लिप्टता पर अविश्वास करना 
होगा। 

यह अनुभव सिद्ध है कि भाषा की परम्परा और पुस्तकीय ज्ञान का 
जम टूट जाने पर भी मनुष्य को बुद्धि और उसका हृदय, पूर्व संस्कारों का 
दाय सुरक्षित रखने में समर्थ है। संस्कृति इसी रक्षा का पर्याय है और इसी 
कारण लिखित शास्त्रीय ज्ञान से अपरिचित भारतीय ग्रामीण माग्ररिक से 
अधिक संस्कृत कहा जाएगा। वैदिक कालीन संस्कार निधि भी इसी प्रकार 
सुरक्षित रही हो तो आश्चय नही । 
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